VOIE, Revue religieuse russe CALE ORGAN DE GÂNDIRE RELIGIOSĂ RUSĂ editat de N A BERDYAEV, cu participarea B P VYSHESLAVTSEV și G G KULMAN Cei mai apropiați colaboratori: N S Arseniev, S S Bezobrazov, prot S Bulgakov-, I P Demidov, B K Zaitsev, L A Zander, V V Z'nkovsky, A V Elchaninov, P K Ivanov, V N Ilyin, L P Karsavin, A V Kartashev, N O Lossky, A M Remizov, P N Savitsky, P P Suvchinsky, Prinț G N Trubetskoy, Prinț N S Trubetskoy, G V Florovsky, S L Frank, prot S Chetverikov - Adresa redacției și biroului: —- Ѳ, RUK DUPUYTREN, PARIS (VI) Prețul emisiunii a -a: acțiune o;¡o Prețul abonamentului este de , USD pe an ( cărți) Abonamentele sunt acceptate la sediul revistei Nr IANUARIE ® Nr CONŢINUT N — Despre Biserica Rusă (scrisoarea din Rusia) N Lossky — Vl Solovyov și ai lui succesori în filosofia religioasă rusă N Berdyaev — Mântuire și creativitate (Două înțelegeri ale creștinismului) Prot S Bulgakov —Eseuri despre predare despre Biserică Are Ortodoxia autoritatea externă a infailibilității dogmatice? A Remizov — Albina de la Moscova J Maritain — Metafizica și mi- băț a) Întâlnirea Celor Religioase şi Filosofice Academia dedicată memoriei lui Vl Solovyov b) V Speransky — Sfert de venă înapoi (în memoria lui Vl Solovyov) L Zander - Din viața religioasă tineretul rus h) Congresul de la Argeronne k) Congresul de la Hopov Samuzl Kavert - Calea către adevăr al Bisericii Internaționale (Cu privire la Conferința de la Stockholm) L Karsavin — Răspunde la un articol N A Berdyaeva despre eurasiatici G V Florovsky - „Pietrit nesimţire” (privind controversa împotriva eurasiaţilor) Scrisoarea eurasiacienilor P Suvchinsky, L Karsavina, P Savitsky, ' Prince N S Trubetskoy, G Florovsky, Vl Ilyin și răspunde prințului G N Trubetskoy Eli Elson — Nebunie și credință S Frank — filozofie mistică Roenzweig V Zenkovski — Delacroix La re- ligion et la foi și alte cărți H Lossky - Reverendul Sergius Radonezhsky și Serafim de Sarov (despre cartea lui B Zaitsev și Vl Ilyin) t · ί'γ: „t: v eofite Hotmail de Villicr” Biblioteca „Runivers” Biblioteca „Runivers” despre biserica rusă Scrisoare din Rusia Este teribil de greu să scrii despre Rusia și despre biserică în special: atât de întâmplătoare și fragmentare sunt toate observațiile acum, atât de limitată este experiența personală, mai ales pentru o persoană care stă departe de cercurile bisericești de conducere Dacă mă hotărăsc să fac asta, este în convingerea că în străinătate este mare nevoie de a cunoaște adevărul despre patria-mamă și, oricât de greu s-ar da acest adevăr, sunt încă destul de multe lucruri - fapte simple - care eludează un privire îndepărtată, care sunt de netăgăduit pentru toată lumea, care trăiește în Rusia Nu este ușor doar să trasăm o linie strictă în prezentare între aceasta, pentru noi toți neîndoielnic, și impresiile personale, aprecierile, ghicirea, cu toată dorința de a renunța la ele Regimul extern în care trăiește acum biserica poate fi numit un timp de persecuție expirată - un timp de tranziție, așa cum totul este acum în Rusia Atmosfera morală într-o țară care iese dintr-un ciclon revoluționar este insuportabil de grea Pasiunile uşurate ale urii de clasă au fost înlocuite de o sete acută de plăcere, neîngrădită de orice frâu religios sau social Deturnare și delapidare în mediul conducător, renegat în rândul intelectualității și depravare în rândul tinerilor, materialismul brut lumesc al maselor de oameni, depărtarea largă de biserică, de Dumnezeu, de însăși ideea de religiozitate - aceasta este pecetea mediului, conform noului păgânism, căruia i se opune scăderea, dar persecutarea bisericii Închipuind Biserica pe fundalul vieții naționale, nu trebuie să uităm în niciun caz ruptura dureroasă care a avut loc Viața oamenilor (nu avem încă dreptul să vorbim despre viața națională) nu este sfințită de biserică și totuși o respinge Autoritățile anticreștine au abandonat aparent ideea de a sparge biserica cu violență brutală În această luptă, statul, fără îndoială, a suferit o grea înfrângere morală Bisericile nu erau goale, comunitățile de credincioși s-au adunat mai aproape, Biblioteca „Runivers” ca oricând, în preajma păstorilor lor Clerul a dat din mijlocul lor nu puțini martiri și mărturisitori care, prin sângele și faptele lor, au întărit unitatea bisericească Biserica s-a dovedit a fi mai puternică decât persecutorii, iar în lupta pentru existența politică trebuie să facă concesii acelor clase inferioare care încă prețuiesc Biserica și nu vor să renunțe la ea Acum preoții nu mai sunt împușcați și cultul este puțin constrâns Desigur, nu este nevoie să vorbim despre libertate deplină Ca și până acum, procesiunile religioase sunt interzise, iar din când în când, la cererea imaginară a „oamenilor muncitori”, bisericile sunt închise pe alocuri În acele vremuri în care exilul administrativ a căpătat un caracter de masă, iar aproape zilnic se duc trenuri în Siberia, la Solovki sute de studenți, soldați, negustori, intelectuali, chiar și marxişti și sionişti, ar fi ciudat dacă preoţii nu ar fi exilaţi Dar acestea, deseori acte de violență nejustificate, sunt de natură personală: de obicei se bazează pe denunțarea unui concurent bisericesc viu GPU-ul dă clar inițiativa renovaționștilor în represiune Episcopii și preoții deja exilați, după ce și-au împlinit termenul de închisoare, se întorc în eparhiile și parohiile lor, întărind pe cei care stăruie, adunând credincioșii, aducând cu ei spiritul spovedaniei curajoase Guvernul comunist continuă să considere lupta cu Dumnezeu una dintre sarcinile sale principale; dar ea preferă să omoare spiritul mai degrabă decât carnea - în școală, în literatură (editura specială Atheist, revista Bezbozhnik), în teatru - puternică în monopolul culturii și un aparat de propagandă neobișnuit de dezvoltat Blasfemia este încă un semn de încredere, dar excesele publice ale membrilor Komsomol sunt recunoscute ca dăunătoare, iar autoritățile încearcă să-l frâneze pe huliganul scandalos Acum nu încurajează distrugerea și profanarea mormintelor din cimitire (la Sankt Petersburg chiar au fost nevoiți să restaureze monumentele sparte ale scriitorilor de la cimitirul Volkov), iar Buharin a trebuit să declare public: „Nu toți cei care se cacă sub ferestrele lui un preot din sat face propagandă antireligioasă” Politica de „înfruntare cu mediul rural” face ca autoritățile să abandoneze chiar opresiunea financiară a ruralului, în special a clerului inferior „Reforma” de renovare a bisericii a încetat să chinuie acut biserica Liderii săi nu au reușit să captiveze nici masele, nici susținătorii ideologici ai reformelor Pe de o parte, au dat peste conservatorismul ritualic, pe de altă parte, o conștiință creștină care nu-i iartă pentru sângele vărsat și unirea cu ateismul Nu sunt multe temple în mâinile lor acum - deși aproape toate catedralele din capitale și provincii - și aceste temple sunt goale Alături de ei se află partea ambițioasă sau înspăimântată a clerului și câțiva enoriași de zi cu zi care, din lene sau afecțiune pentru parohia lor, merg la cea mai apropiată biserică și refuză să se adâncească în disputele „preoților” – dacă doar slujesc corect, la vechiul mod Ei bine, ei servesc! Biblioteca „Runivers” Acestea servesc uneori după două stiluri, sărbătorind sărbătorile pentru a satisface toate gusturile Dacă asculți predicile preoților lor obișnuiți, atunci aproape niciodată nu vei găsi patosul revoluționar în ei (ca la Vvedensky și alți lideri) Predomină instrucțiunile despre ascultarea de autoritate, „care este întotdeauna de la Dumnezeu”, și plângerile despre intoleranța adversarilor Într-un cuvânt, aici se aude limpede spiritul nu al unei revoluții, ci al uneia cu totul diferite - spiritul decrepit și mucegărit al lipsei de principii sinodal-consistoriale Una dintre consecințele pozitive ale schismei a fost curățarea bisericii de aceste elemente slabe și mercenare ale clerului *) Dar GPU profită de faptul schismei bisericești El compromite biserica în cercuri străine de ea și oferă autorităților un mecanism de observare internă și presiune asupra Bisericii Ortodoxe Într-o privință, guvernul sovietic poate fi calm, se pare că s-a liniștit cu adevărat Nu are de ce să se teamă de conspirațiile clerului și de agitația politică din biserici Se pare că nu simpla prudență și considerațiile tactice explică această adevărată „apoliticitate” a Bisericii Ruse în momentul actual Atenția ei, forțele ei principale sunt îndreptate către viața spirituală La binecunoscutele culmi ascetice și mistice, atinse și suferite în acești ani, întrebările sistemului politic, chiar și soarta istorică a Rusiei, încetează să mai îngrijoreze profund Aici suntem gata să oferim Providenței căile de salvare a patriei, în plus, că revoluția și răsturnările sociale pe care le-a produs în viața rusă s-au dovedit a fi prea complicate pentru a fi tratate cu o simplă negare – sau acceptare Printre masele credincioase bisericii nu sunt puține persoane care au luptat în războiul civil în rândurile Armatei Roșii sau au simpatizat cu aceasta Atât „albii”, cât și „roșii” se întâlnesc în biserică în rugăciune comună și la potirul euharistic Biserica evită cu înțelepciune să inflameze rănile încă proaspete ale patimilor politice și oferă hrană veșnică, nu doar pentru ziua socială de astăzi Dar „loialitatea” bisericii în raport cu puterea sovietică, care decurge din acest apolitism, desigur, nu înseamnă neutralitatea ei în raport cu ideea comunistă Lupta împotriva ideologiei și eticii comuniste (nu împotriva politicii și economiei) se desfășoară peste tot și fără încetare, reprezentând cealaltă latură a apărării creștinismului Numai predicatorul își îndreaptă tăișul armei spirituale nu spre partidul politic care domnește în Rusia, ci spre însuși spiritul culturii care se creează în Rusia Și, desigur, acest spirit, în sine, este atât mai larg, cât și mai profund decât manifestarea sa comunistă rusă *) Nu ating aici problema mai acută a Bisericii ucrainene („autosfințită”), care are sprijin – nu în mase – ci în inteligența naționalistă, care este în sud, în orașe, unii un fel de forță socială Biblioteca „Runivers” Deci, Biserica iese învingătoare din epoca persecuției și schismei Acest lucru este incontestabil: dar cum să ținem cont și să-i evaluezi cuceririle? Biserica crește în număr, se întărește și se purifică calitativ? În ce pături sociale găsește ea cel mai mare număr de credincioși? Acestea sunt întrebările la care se răspunde cel mai ușor de un observator din Rusia Desigur, ca și înainte, intrând în templu, simți că acesta este un altar național Nicăieri în Rusia, despărțită de bariere de clasă excepțional de severe, nu se poate simți decât în biserică, care eliberează bucuriile unității, comuniunei, chiar și pentru scurt timp, ale multor, diferiți, îndepărtați Dar priveliștea mulțimii care se roagă nu mai este aceeași ca acum zece ani Deja „de casă”, Rus'ul oamenilor de rând nu umple templul Se remarcă puternic – în oraș – predominanța intelectualității Această intelectualitate este diferită și a ajuns la biserică în moduri diferite Sunt, desigur, printre oamenii ei care au găsit mângâiere în biserică în nenumărate pierderi, există oameni care caută aici sprijin pentru sentimentele naționale jignite Dar sunt și alții, veseli și tineri, care au adus aici nu amărăciune și durere, ci dragoste și speranță, o explozie necheltuită de entuziasm tineresc Nu puțini preoți și episcopi ies acum din cercurile seculare Nu ar fi adevărat să spunem că inteligența predomină - numeric, dar colorează vizibil mediul bisericesc La periferie, mulți muncitori (comparativ puțini soldați) merg la biserică, peste tot există un strat de negustori care cresc odată cu renașterea economică a țării și cei mai mulți păstrând atât aspectul exterior al vechiului Rus, cât și tradițiile conservatoare Au mai rămas mulți credincioși în Rusia? Da, multe Dar dacă ei sunt majoritatea sau minoritatea din țară este greu de spus Ar trebui să se ferească de erori într-o direcție sau alta Nu pot exista cifre exacte aici, putem judeca doar după prezența la temple Sunt pline, dar nu supraaglomerate Tinand cont de faptul ca multe biserici, ocupate de renovationisti, sunt goale, este clar ca mai putini oameni merg la biserica decat inainte de revolutie Și, poate, acest număr nu crește semnificativ Anii cumpliți din - au fost pentru mulți o perioadă de convertire la biserică De atunci, contestațiile nu au fost frecvente Inteligența care a rămas în afara bisericii nu este acum dusă la ea de pârâul general; este îngropat în vechile tranșee ale pozitivismului sau absorbit în goana bunurilor materiale Printre săracii din oraș, baptiștii și diverși „frați” lucrează cu succes, seducând prin simplitatea predicării morale și adesea cu severitatea vieții lor personale Un contrast remarcabil cu straturile culturale, în care atât tolstoiismul, cât și haosisul (sub formă de interpretări diferite ale teosofiei), cât și entuziasmul recent pentru catolicism s-au dispărut aproape fără urmă, și unde Biserica Ortodoxă a absorbit, aparent, toate vii și religioase credincios sufletelor crestinismului O singură consolare: să știi că printre toți cei aglomerați b Biblioteca „Runivers” a mulțimii care umple templul, „nu vei întâlni o frunză moartă”, în cuvintele lui Tyutchev: nu există nimeni care să vină aici din decență sau de datorie („datoria de slujire” îi ține pe mulți în afara bisericii) - ca într-o armată), dar ei se roagă aici, oricum, nu se mai rugaseră niciodată Mai vezi ceva în mediul rural: vorbind despre mediul rural, simți în special limitările observațiilor tale La urma urmei, toate aparțin zonelor din vecinătatea căilor ferate asociate cu cultura urbană Fără îndoială, există colțuri de urs în Rusia, unde viața curge așa cum a curs de secole, pe care revoluția le-a atins cu greu Dar câte astfel de colțuri au mai rămas, cu măreția loviturii de stat, care a ridicat chiar grosimea fundului poporului? Așadar, în satul accesibil observației noastre, cineva rămâne uimit de golul templelor Aproape doar femeile și bătrânii merg la biserică Tinerii au învățat lecțiile ateismului Generația de mijloc, care a supraviețuit războiului, a călătorit în toată Rusia și a vizitat adesea Europa în captivitate, a îndurat o cantitate suficientă de scepticism și, în orice caz, indiferență față de religie Satul trece acum doar prin epoca „iluminismului”, fără prea mult, însă, entuziasm Bunul simț al mujicului nu are încredere instinctiv în teoriile de care muncitorul urban se agață ca o revelație, dar ele descompun totuși fundamentele viziunii sale asupra lumii Țăranului i-a rămas doar sensul economic al vieții, iar satul se îngroapă acum în pământ cu stăruință și lăcomie, pierzându-și sentimentul maternității sale misterioase și uitând de cerul din spatele pământului În incertitudinea sa sceptică și în conservatorismul său conștient, satul prețuiește biserica ca pe o instituție rituală Este rar (aproape niciodată) ca o fată să nu se căsătorească fără nuntă, iar comuniștii trebuie să se supună și ei acestei „prejudecăți” rurale Oamenii botează și îngroapă oamenii în biserică, iar în jurul ei se sărbătoresc zgomotos și leneși sărbători tradiționale Blocuri de ritualuri etnografice, aproape păgâne – iar în ultimii ani în nord păgânismul, adică credința dublă, pare să cunoască un fel de renaștere – coexistă cu un nou sistem de idei care a inundat în sat: cu un ziar comunist , o sală de lectură, spectacole și cântece revoluționare ale tinereții Clerul rural, în general, nu a supraviețuit spiritului înnoitor al vremurilor de persecuție Timid și abătut, nu prea se ridică deasupra mediului în care trăiește, nu încearcă să-l influențeze, să unească oamenii care au rămas credincioși bisericii Din punct de vedere financiar, și-a pierdut o parte din venituri, dar satul încă îi asigură, spre deosebire de profesorii laici Când la un moment dat școlile au fost transferate în fonduri locale, acestea au început să se închidă una după alta Deja catedrala din anii - a întărit semnificativ influența laicilor în biserică Legea bolșevică privind separarea dintre biserică și stat punea bisericile în mâinile comunităților parohiale reprezentate de „douăzeci” aleși Acest organism este în întregime preocupat de Biblioteca „Runivers” întreținerea materială a templului și este responsabil pentru tot ce se întâmplă în el, își invită și își demite clerul Și nu rămâne o ficțiune juridică Autoritatea episcopală, deși aprobă alegerea comunității, de fapt acum nu o contestă aproape niciodată Preotul își păstrează influența în parohie numai prin puterea autorității sale morale și religioase În chestiunile legate de politica bisericii, precum și de structura de cult, influența laicilor se dovedește adesea a fi predominantă Depinde de „douăzeci” dacă să dea templul bisericii „vii” sau bisericii patriarhale, să adopte o linie tactică extremă sau moderată Să notăm între paranteze că influența laicilor se dovedește aproape întotdeauna a fi conservatoare, iar un preot care trece la „Zhivats” sau „Renovatori” aproape întotdeauna forțat să ceară de la autorități, sub un pretext sau altul, dizolvarea celor douăzeci și realegerea lui Dar aceasta atrage, de obicei, prăbușirea parohiei și pustiirea bisericii Frățiile și surorile sunt adesea coloana vertebrală a unui preot într-o parohie Scopul lor este dublu Grija pentru biserică, rugăciune frecventă (uneori noaptea), comuniunea comună frecventă - din frăție creează o comunitate religioasă, uneori trăind o viață spirituală foarte intensă Dar este imposibil să nu menționăm aici laturile întunecate ale frățiilor; despre predominarea principiului personal în ele, în persoana preotului, și despre exaltarea uneori nesănătoasă a acestor organizații preponderent feminine În timpul schismei, multe dintre frății au fost duse orbește de preoții lor în mișcarea Bisericii Vii, iar această împrejurare, se pare, a răcit entuziasmul pentru frății În timpul întemnițării patriarhului, a exilului episcopilor și a triumfului vizibil al „Bisericii Vii”, din cauza apostaziei și șovăielii multor păstori, principiul ierarhic din biserică a fost zdruncinat Fiecare templu își trăia propria viață, fără a se baza pe autoritatea autorităților bisericești, adesea pline de neîncredere față de ea Credincioșii s-au adunat în jurul celor câțiva preoți fermi rămași, intrând uneori în „catacombe” sau ascultând vocea „bătrânilor” " Urmele acestei izolari parohiale sunt încă vizibile Granițele puterii episcopale rămân nedefinite Un episcop mărturisitor, un ierarh de voință puternică și de viață strictă, poate conduce cu fermitate biserica și poate conta pe ascultare Dar, ca regulă generală, puterea episcopiei este acum slăbită, din cauza influenței sporite a preoției și a laicilor Acest lucru nu este contrazis de nevoia crescândă de autoritate și de structura canonică a vieții pretutindeni sub influența schismei Autoritatea spirituală cântărește adesea mult mai mult decât autoritatea canonică Și în acest sens, timpul nostru este mai tranzitoriu Multe vor trebui revizuite și reconstruite Așadar, unele dintre părțile întunecate ale democrației parohiale au devenit deja clare Există plângeri corecte că influența exclusivă a laicilor din parohie împiedică uneori independența pastorului În cele douăzeci, doar cel mai greu Biblioteca „Runivers” vocile celor prosperi din punct de vedere material, dar mai puțin luminați, mai puțin sensibili ai comunității Purtată de splendoarea externă și de succesul economic, ea este uneori incapabilă să aprecieze puritatea morală și zelul spiritual al pastorului Anii de persecuție pentru Biserica Rusă au fost uneori o slăbire a unității și coeziunii sale exterioare De fapt, au fost momente când ea nu era controlată și condusă de nimeni, cu excepția Duhului Sfânt care trăia în ea Și în aceasta se află, poate, cea mai mare minune a mântuirii ei și a unității ei interioare indestructibile Nu este necesar să supraestimăm, judecând despre Rusia, semnificația acelor sau a altor acte care emană chiar și din sfere ierarhice foarte înalte Sunt acceptați și nu acceptați, pentru că se dovedesc a satisface conștiința misterios ascunsă Patriarhul a fost o inimă vie în Rusia, dragostea și rugăciunile întregii biserici s-au concentrat asupra lui și de aici a revărsat o putere invizibilă plină de har aceasta Dar această forță nu poate fi măsurată și evaluată prin actele administrației patriarhale În lipsa oricărei libertăți de exprimare și a dificultății comunicării personale, aceste acte au provocat aprecieri diferite, i-au stânjenit pe unele, contestate de alții Dar nu au dus niciodată la crize și nu au slăbit respectul și dragostea față de cel care era privit ca suferind pentru întreaga biserică rusă Patriarhul pentru Rus a fost un mijlocitor-rugăciune și o victimă liberă - mai mult decât un conducător și conducător al acesteia, iar faptul că calea indicată de el, cu toată ezitarea și greșelile recunoscute, a fost calea mântuirii - în acest nu se poate să nu se vadă manifestarea miraculoasă a forțelor pline de har care nu au părăsit biserica rusă Care sunt, deci, roadele spirituale pe care aparent pentru toată lumea — nu îndrăznesc să-i judec pe alții — Biserica Rusă? Voi începe cu cel mai indiscutabil, izbitor Înflorirea uimitoare a cultului, frumusețea și severitatea sa nevăzută anterior, sunt absolut evidente Niciodată nu au slujit atât de solemn și sincer ca acum Și deși secretul acestei frumuseți duhovnicești proaspăt revelate constă în primul rând în credința profundă a preotului care săvârșește sacramentul, duhul nou a captat pe toți slujitorii templului, a făcut clar și impresionant fiecare cuvânt al cititorului, fiecare exclamație a diaconului În aproape toate bisericile – chiar și mici – există un cor bun, deși aici iubitorii de muzică bisericească austeră ar putea găsi adesea multe de criticat Rugăciunile părăsesc templul cu dificultate și dragostea de lungă durată, care durează adesea cinci ore, în sărbătorile majore Reînnoirea cultului, proclamată de „biserica vie”, a urmat calea revenirii la cartă, reînviind tradițiile de cult uitate În căutarea îmbogățirii cultului, nordul împrumută ceva de la Ucraina ortodoxă Așa s-au răspândit „patimile” postului și închiderea Giulgiului Maicii Domnului la Vecernia de sub Adormire Deși cu extremă precauție, se fac experimente pentru a compune noi rugăciuni, acatiste și rituri Dar în mod clar pentru toată lumea, sensul viu al cultului este revelat în Euharistie – pentru Biblioteca „Runivers” alături de sacrament – iar liturghia, în relația sa interioară cu aceasta, pentru mulți devine din nou o taină Paharul sfânt nu se scoate niciodată în zadar: mulți se apropie de el și toți împărtășesc bucuria lor Se vorbește despre o „mișcare euharistică” în Biserica Rusă, unde opera pr Ioan de Kronstadt Dar încă nu există unitate în implementarea practică Aici este o chestiune de mare importanță și este decisă de fiecare pastor și de fiecare laic în felul său Unii cheamă des la împărtășire, dar necesită o pregătire demnă, alții insistă asupra împărtășirii la fiecare liturghie Sunt credincioși – câțiva, bineînțeles – care se împărtășesc în fiecare zi, alții săptămânal, cel mai adesea în marile sărbători Cea mai dificilă întrebare despre spovedanie, legată de această mișcare, este rezolvată diferit Unii practică mărturisirea comună, alții – foarte puțini – separând ambele sacramente, permit să se celebreze Euharistia fără spovedanie Majoritatea păstrează mărturisirea obligatorie și secretă Deci deja în această problemă centrală a vieții bisericești există o mare libertate care predomină acum în ea și absența reglementărilor externe Din templu, din cult emană o serie de curente spirituale, care hrănesc viața cotidiană și casnică, dar aceste roade personale și familiale ale bisericii sunt greu de numărat Vedeți printre mulți renașterea vieții ortodoxe, vedeți alteori camere transformate în capele, și apartamente în mănăstiri În zgomotul capitalelor, în mijlocul demonstrației monstruoase de lipsă de Dumnezeu, strălucesc centrele ascezei Rugăciunea acasă, deseori în comun, reînnoiește rugăciunea bisericească Se știe că în toată Rusia, sanctuarele publice și mănăstirile au fost distruse în mod blasfem Dar probabil că nu toată lumea este conștientă de faptul că această distrugere nu a fost nici consistentă, nici universală Ca și până acum, de ani de zile pelerinii merg pe jos la mănăstirea Sf Serafim sau la Kiev în ziua Adormirii Maicii Domnului Uneori apar noi centre de pelerinaj, ca în provincia Podolsk, unde răstignirea revelată a servit unei mișcări grandioase de pelerini cu cruci ridicate în jurul lăcașului sfânt Nevoia de minune, setea de viziunea misterelor cerești este încă foarte puternică în toate păturile societății bisericești, dar a fost mai ales acută în anii de persecuții și dezastre groaznice care s-au abătut asupra patriei Atunci se auzea adesea despre viziuni, profeții, semne miraculoase În acel moment, a existat o perioadă de reînnoire a icoanelor și cupolelor care au trecut prin sudul Rusiei și a apariția în satul Kolomenskoye de lângă Moscova a icoanei Suveranei Maicii Domnului, care și-a asumat simbolic coroana ultimei țarul rus Până de curând, monahismul, îngropat de mulți, învie cu o vigoare reînnoită Am spus deja că nu toate mănăstirile vechi sunt închise Ele există pe alocuri sub formă de comune de muncă, cu un număr mult redus de călugări, chiar și în capitale Biblioteca „Runivers” În unele locuri, acestea sunt colonii de invalizi care își trăiesc viața, păstrătorii de sanctuare declarate valori muzeale Dar în unele locuri o nouă viață ascetică umple vechile forme cotidiene, tinerii novici iau tonsura, care acum nu promite decât suferință și răstignire pentru lume Dar mănăstirea este atractivă pentru mulți, din cauza condițiilor de zi cu zi nu este posibil peste tot Idealul ascetic caută noi căi pentru sine În lume se creează centre de viață axetică, chiar comunală, ghidate în diferite grade de autoritatea ecleziastică Unele dintre mănăstirile supraviețuitoare sunt refugiul bătrânilor, de care este atrasă toată Rusia Iar după închiderea Schitului Optina, bătrâna nu s-a stins În vremurile grele ale bisericii, bătrânii erau adevărații ei conducători, arătând calea adesea neclară în întunericul din jur Și bătrânii au ieșit din zidurile mănăstirii Unii preoți din parohiile orașului – sau cei lipsiți de revoluția parohiilor lor – preoți de o viață strictă și de o bogată experiență spirituală sunt adevărați bătrâni, autoritari pentru cercurile largi Dar aici prezența nu mai trece sensibil în confesionalism Și acesta, în prevalența sa, este un fenomen nou în viața rusă Influența părintelui duhovnic nu se limitează la sacramentul spovedaniei, ci uneori, călăuzind întreaga viață în toate neliniștile și greutățile ei zilnice, transformând pe mărturisitor în „conducătorul conștiinței” Din toate acestea, este deja clar că curentul ascetic și mistic este foarte vizibil în tendințele religioase moderne Se manifestă în pasiunea laicilor pentru literatura ascetică antică, „Filokalia” Totuși, această direcție nu este singura, nici măcar nu știu dacă este predominantă Alături de el se realizează creștinism activ și practic de diferite nuanțe Uneori poartă caracterul „evanghelismului” ortodox, punând în prim plan o iubire activă alimentată de idealul evanghelic În condițiile moderne de viață, renașterea idealului apostolic, predicarea, este indisolubil legată de iubirea evanghelică Întâlnești mulți oameni care sunt înduioșător de dezinteresați, care s-au dăruit în întregime cauzei mântuirii fraților lor, care seamănă Cuvântul Vieții și nu își fac griji pentru ziua de mâine Și, în sfârșit, în rândul inteligenței creștine există o nevoie puternică de întruchipare a creștinismului în practică - nu în viața personală, ci în activitatea culturală generală Sunt întrebări – nu noi, desigur – despre creștinarea culturii, despre posibilitatea sau imposibilitatea acestui drum, despre viitorul bisericii și soarta teocrației Aici continuă dezvoltarea temei puse de Vladimir Solovyov și a școlii teologice rusești care a ieșit din el Răspunsurile sunt, desigur, diferite, la fel cum stările de spirit sunt diferite: de la simțul apocaliptic al sfârșitului și respingerea paradoxală a tuturor problemelor culturii până la acceptarea optimistă a celei noi - în Rusia unsprezece Biblioteca „Runivers” această viață, creată de revoluție, ca pământ pentru construirea unei noi societăți creștine Dacă în aceste cercuri există interese în problemele vieții publice și naționale, atunci inteligența orientată mistic este caracterizată de probleme de teologie dogmatică (de exemplu, dogma mântuirii), probleme asociate cu glorificarea numelui, care, fără a perturba biserica și nu a coborât în mase, și-a dobândit mulți adepți în cercurile cu autoritate teologic Dar interesele sunt împletite Iar misticii trebuie să-și definească inevitabil, chiar dacă negativ, atitudinea față de cultură, iar printre activiștii sociali există o mare atracție pentru problemele dogmatice și ascetice Gândirea creștină suferă mai mult de o asuprire crudă decât viața creștină Cuvântul este încătușat, iar comunicarea dintre oameni este limitată Știi că cineva lucrează, cineva scrie, fără speranța de a-și vedea lucrarea tipărită De aici și marea semnificație a cuvântului rostit Amvonul Bisericii, de asemenea, nu este liber, nu poate satisface această nevoie, deși produce mulți predicatori remarcabili Printre ele se remarcă aceleași curente ca în întreaga viață bisericească - desigur, predomină întrebările de moralitate și apologetica Ceea ce nu dă cuvântul public, este înlocuit de comunicarea personală, care a ajuns la o tensiune extraordinară în Rusia modernă Comuniunea în cuvinte este adesea asociată cu comuniunea prin rugăciune; lipsa unei organizări științifice a gândirii este compensată de eficiența sa religioasă ridicată Într-o astfel de atmosferă, diferențele și disputele ideologice, uneori foarte aprinse, duc rareori la pauze, nu împiedică comunicarea fraternă între oameni de opinii diferite Viața într-o biserică persecutată, în fața dușmanilor lui Hristos și schisma, și comuniunea constantă în cult și sacramente unesc oameni de spirite și direcții diferite Nu știu dacă am putut să înțeleg elementul și esențialul în extraordinara complexitate a vieții noastre și mai ales dacă am putut să-i arăt unitatea triumfând prin contradicții Orice creativitate puternică, orice creștere rapidă, care nu a luat încă forme ferme, terminate, trebuie să pară inevitabil contradictorii În libertate și în focul încercărilor, aceste forme sunt create, credem noi, sunt create de Duhul Sfânt, umplând, evident, pentru toată lumea, biserica rusă martirică N Biblioteca „Runivers” VL SOLOVIEV ȘI SUCCESORII ȘI ÎN FILOZOFIA RELIGIOASĂ RUSĂ I VL SOLOVIEV În întreaga lume culturală, are loc o renaștere a interesului pentru filozofia religioasă, nu se limitează la sfera gândirii umane, ci surprind toate domeniile vieții spirituale și culminează cu o întoarcere la biserică Nicăieri, poate, această mișcare nu a fost exprimată în literatura filozofică cu atâta forță ca în Rusia Cercetările asupra problemelor religioase și filozofice au început la mijlocul secolului al XIX-lea Slavofili; continuându-și munca pe o bază mai largă, în ultimul sfert al secolului al XIX-lea Vl Solovyov a creat un sistem complex atotcuprinzător de filozofie religioasă, iar din sistemul lui Solovyov în ultimii treizeci de ani au dispărut multe ramuri și urmași, astfel încât în Rusia a fost creată o vastă literatură religioasă și filozofică La dezvoltarea lui au participat într-o măsură mai mare sau mai mică următoarele persoane: Prinț S N Trubetskoy, Prinț E N Trubetskoy, pr P A Florensky, pr S N Bulgakov, N A Berdyaev, V F Ern, V I Ivanov, D S Merezhkovsky, N O Lossky, S A Aleksiev, L P Karsavin, S L Frank, P I Novgorodtsev, I A Ilyin, B P Vys și alții Sarcina principală a literaturii religioase și filozofice ruse este construirea unei viziuni ortodox-creștine asupra lumii, care să dezvăluie conținutul bogat și vitalitatea principalelor dogme ale creștinismului, care în multe minți s-au transformat în formule moarte, rupte de viață și înțelegerea lumii Să luăm în considerare în primul rând ce a făcut Solovyov în această direcție În lucrările lui Solovyov, o trăsătură caracteristică întregii creativități filozofice originale rusești a fost exprimată în mod deosebit de clar - căutarea cunoașterii complete despre ființa integrală și, prin urmare, natura specifică a viziunii asupra lumii Biblioteca „Runivers” Încă de la începutul activității sale, deja în lucrările sale de tineret „Criza filozofiei occidentale (împotriva pozitiviștilor)”, „Principii filozofice ale întregii cunoașteri” și „Critica principiilor abstracte”, Solovyov își stabilește în mod conștient această sarcină Empirismul, care admite cunoașterea doar a unui fapt gol, ca dat sensibil, ca fenomen, nu îl satisface, pentru că un fenomen nu poate nici să existe și nici să fie cunoscut fără o legătură necesară cu alte fenomene și o legătură necesară cu ceea ce este Pentru a cunoaște aceste relații, trebuie să apelăm la ajutorul gândirii, care dezvăluie „sensul general și rațiunea lucrurilor (ratio rerum, o λίγος τώνίντω)”, care constă tocmai în relația fiecărui lucru cu totul și în totul este conceput nu ca o mulțime haotică, ci ca unitate sistematică Această raționalitate a cognoscibilului nu este dată de experiență, pentru că în experiență avem întotdeauna doar realitate particulară și multiplă, pentru că în experiență nu există nici „totul” nici „unul” Mintea sau semnificația lucrurilor și fenomenelor cognoscibile poate fi cunoscută numai de minte sau de sensul subiectului cunoaștere, relația acestui obiect cu totul poate exista pentru noi doar pentru că în noi înșine există principiul unității, adică rațiunea " (Sobr Op II, ) Prin urmare, apariția unei astfel de tendințe filozofice precum raționalismul este de înțeles: „Măsura adevărului este transferată din lumea exterioară la subiectul cunoaștere însuși, nu natura lucrurilor și fenomenelor, ci mintea umană este recunoscută ca bază a adevărului” (Sobr op II, ) Totuși, rațiunea, ca principiu al corelării tuturor în unitate, este doar o formă a adevărului Prin urmare, raționalismul în toate formele sale se dovedește a fi și o tendință abstractă și, în consecință, de nesuportat Raționalismul dogmatic nu poate răspunde la întrebarea cum gândirea noastră subiectivă poate oferi informații despre esența lumii transsubiective Raționalismul critic al lui Kant se eliberează de această dificultate prin scăderea valorii rațiunii, tocmai afirmând că adevărurile ei a priori sunt formele necesare numai ale fenomenelor, și nu ale ființei adevărate; cu toate acestea, o nouă dificultate apare în fața lui: reducând toate cunoștințele la o combinație de forme a priori ale rațiunii cu materialul empiric al senzațiilor și considerând acești doi factori independenți unul față de celălalt, el nu poate explica sinteza lor fără referire la un al treilea principiu , dar, conform teoriei sale, nicio a treia lege nu este disponibilă pentru cunoștințele noastre Rămânând pe baza acestor două principii, trebuie să admitem în sfârșit că tot „conținutul cunoașterii depinde de forma ei, este în întregime determinat de categoriile rațiunii” (II, ) Raționalismul absolut al lui Hegel intră pe această cale Dar întrucât forma rațiunii este doar o formă, fără conținuturi corelative nu este nimic, iar raționalismul absolut abstract se instalează astfel, cu scopul de a deriva totul din nimic Biblioteca „Runivers” Rezultatul final al raționalismului și al empirismului este același: empirismul nu recunoaște decât fenomenele fără un obiect care apare și fără un subiect care percepe, în timp ce raționalismul se termină cu un concept pur, adică cu conceptul „fără înțelegere și fără înțelegere” (II, ) Și în experiența mea, și în gândirea mea, nu depășesc limitele unei relații subiective cu un obiect, nu ajung la obiect ca entitate, adică ceva care este mai mare decât senzația mea și mai mult decât gândul meu În consecință, experiența și gândirea nu pot da încă adevăr, pentru că prin adevăr se înțelege ceea ce este, adică ceea ce este „Dar există de toate Deci, adevărul este totul Dar dacă adevărul este totul, atunci ceea ce nu este totul, adică fiecare obiect anume, fiecare ființă particulară și fenomen în separarea sa de orice, nu este adevăr pentru că, în al -lea rând, nu este în separarea sa de orice: este cu totul si in toate Deci, totul este adevăr în unitatea sa sau ca una” ( p ) „Astfel, definiția completă a adevărului este exprimată în trei predicate: ființa, unul, tot” (II, ) Pe scurt, „adevărul este ființa-tot-una” (II, ), nu ca un concept abstract conținut în toate, ci ca un principiu concret care conține totul în sine (II, ) Așadar, potrivit lui Solovyov, adevărul este o valoare absolută inerentă nu judecăților sau concluziilor noastre, ci a Atot-Unității în sine A înțelege adevărul înseamnă a depăși limitele gândirii subiective și a intra în tărâmul atot-unui existent, adică Absolutul Are omul mijloacele pentru a îndeplini o asemenea sarcină? Merită să puneți această întrebare pentru a găsi în sine începutul răspunsului Absolutul, „în calitate de atot-unu, nu poate fi necondiționat exterior subiectului cunoaștere, el trebuie să fie cu el într-o conexiune internă, în virtutea căreia poate fi cunoscut de el de fapt, iar în virtutea aceleiași conexiuni subiectul poate fi conectat în interior cu tot ceea ce există, ca fiind conținut în atot-unul și, într-adevăr, să cunoască toate acestea Numai în legătură cu existența cu adevărat, ca necondiționat real și necondiționat universal (tot-unu), fenomenele experienței noastre pot avea realitate reală, iar conceptele gândirii noastre au universalitate reală, pozitivă; ambii acești factori ai cunoașterii noastre prin ei înșiși, în abstracția lor, complet indiferenți față de adevăr, își primesc astfel adevăratul sens de la al treilea principiu, religios” (II, ) Cunoașterea, empirică și rațională, este cunoaștere relativă, ca urmare a comunicării cu obiectul din exterior, din partea separatității noastre fenomenale; este completată de cunoașterea „din interior, din partea ființei noastre absolute, conectată în interior cu ființa cognoscibilului”; această cunoaştere este absolută, mistică ( ) În ea găsim ceva mai mult decât propriul nostru gând, și anume realitatea obiectului independent de noi Solovyov numește acest al treilea fel de cunoaștere credință, adică prin aceasta h Biblioteca „Runivers” termenul, ca și Jacobi, nu este o convingere subiectivă în existența unei realități independente de noi, ci intuiție, adică contemplarea directă a unei esențe străine Așadar, adevărata cunoaștere este rezultatul cunoașterii empirice, raționale și mistice, luate în raportul corect între ele Aici nu este pierderea formei raționale a cunoașterii, ci finalizarea ei până la începutul vieții Filosofia, construită în acest fel „cu perfecțiunea logică a formei occidentale urmărește să îmbine completitatea conținutului contemplației spirituale a Orientului”, scopul ei este „punerea în aplicare a unei sinteze universale a științei, filosofiei și religiei” ( I, ) De fapt, tocmai am constatat că sensul obiectiv al cunoașterii, necesitatea ei logică și coerența ei sunt posibile numai dacă Începutul Absolut, Dumnezeu, ca Atot-Unitate, dă lumii caracterul unui sistem organic integral Vom găsi aceeași legătură strânsă între Dumnezeu și lume în toate celelalte manifestări pozitive ale ființei Astfel, o cunoaștere completă a întregii ființe duce la o viziune religioasă și, în plus, inevitabil, la o viziune creștin-religioasă asupra lumii, în centrul căreia se află doctrina unității neschimbate și inseparabile a lui Dumnezeu și om, oamenii de știință despre Dumnezeu-om Pentru a vedea acest lucru, să luăm în considerare relația dintre Absolut și lume Absolutul, așa cum a fost stabilit mai sus, este Ființa Unică Ca principiu absolut, ea este mai presus de conținutul real și de forma rațională: el fundamentează conținutul și forma și le combină cu o legătură internă (I, ), dar ea însăși stă mai presus de orice determinare și mai presus de orice ființă, întrucât ființa determinată are întotdeauna un caracter relativ Totuși, are în sine puterea de a fi și de aceea se numește ființă, deși, mai degrabă, din moment ce vorbim despre ea, ca despre început în sens strict, este supraexistentă și supra- puternic (I, ) Nefiind proporțional cu nici o determinare, este Nimic (Nimicul pozitiv sau En-sof-ul Cabalei) Așa este Absolutul, așa cum este și „καίπάν (I, zo ) De fapt, „absolutul este nimic și totul: nimic, pentru că nu este ceva, și totul, pentru că nu poate fi lipsit de ceva” ( ) ) Toată ființa, fiind relativă și deci plurală, este alta în raport cu absolutul Totuși, absolutul nu rămâne el însuși, excluzându-l pe celălalt: atunci acesta celălalt ar fi hotarul absolutului și, în consecință, absolutul însuși ar fi devin „limitat, exclusiv și nu liber”, adică nu ar fi absolut Prin urmare, absolutul este unitatea lui însuși și opusul său Întrucât este negația de sine și afirmarea celuilalt, este iubire ( I, ) În acest fel se pot distinge doi poli: primul Biblioteca „Runivers” - începutul unității necondiționate și al libertății de toate formele și orice ființă; al doilea este începutul ființei, adică multiplicitatea formelor (I, ) Primul pol, absolutul însuși ca atare, este supraexistentul și, în consecință, potențialul pozitiv al ființei, iar al doilea pol este esența absolutului, atracția față de ființă, privarea perceptibilă de a fi și, prin urmare, potențialul său negativ ύ ) - sau metria prima (I, ) Acum trebuie remarcat că cel de-al doilea pol este redus la nivelul materiei prima, ca principiu negativ, numai în măsura în care este considerat „în sine sau în potenţiala sa separare” În existența ei actuală, această esență este determinată de ființe; ea este purtătoarea manifestării lui, a imaginii sale eterne, adică a ideii ( ) Prin urmare, din relația dintre supraexistent și prima materie se obține lumea ființei sau a realității, lumea unei multitudini de anumite ființe, în care ar trebui să se facă distincția între latura naturală și cea ideală (I, ) De fapt, fiecare ființă este, pe de o parte, o forță, adică un centru independent de activitate al acțiunii și, pe de altă parte, purtătoarea ideii de unitate divine, într-un anumit aspect al acesteia, un idee care îi conferă caracter de individualitate și indică un scop semnificativ pentru acțiunile sale Omul poate servi drept exemplu pentru o astfel de ființă Personalitatea umană este negativ necondiționată: „nu vrea și nu se poate mulțumi cu niciun conținut limitat condiționat”; ea este convinsă că „poate atinge și necondiționarea pozitivă” și „poate poseda întregul conținut, plinătatea ființei” (III, ) Desigur, plinătatea absolută a ființei nu poate fi generată de om din sine; ea poate fi realizată numai prin acea întrepătrundere perfectă a ființelor, care este posibilă numai cu unitatea lor iubitoare între ele și cu Dumnezeu; această cale este indicată fiecărei ființe în ideea sa, ca scop, dar implementarea ei nu poate fi asigurată mecanic, trebuie să fie un act liber, întrucât se bazează pe iubirea față de Dumnezeu și față de toate ființele Intrând pe această cale, mulțimea lumii devine treptat una și totul, adică absolut Astfel, lumea este devenirea absolută, iar Dumnezeu este ființa absolută (II, ) Urcarea ființelor lumii la Dumnezeu este posibilă numai în condiția iubirii perfecte, deci, renunțarea la exclusivitatea propriei, sacrificiul de sine, în urma căreia nu se produce moartea individului, ci, pe dimpotrivă, dobândirea de sine și o viață perfectă în Dumnezeu O ființă care a ales calea opusă, ura față de Dumnezeu și rivalitatea cu el, intră în tărâmul existenței diavolului (IV, ) Împărăția vieții pământești, cunoscută nouă din experiența personală, se află la mijloc între acești doi poli Este format din ființe Biblioteca „Runivers” care nu resping „cel mai înalt țel al existenței lor, comuniunea perfecțiunii divine”, ci încearcă să-l atingă fără a fi complet impregnați de iubire pentru Dumnezeu, fără a-și transforma voința într-un instrument al Providenței divine, dar păstrând cel puțin în parte din voința de sine și exclusivitatea egoistă a personalității lor (IV, se ) De aici urmează o serie de consecințe triste cunoscute din istoria căderii Respingând ascultarea voluntară de Dumnezeu, omul devine sclav al naturii, care, la rândul ei, este, de asemenea, profund schimbată De fapt, ființele care păstrează exclusivitatea egoistă devin impenetrabile unele față de altele, adică dobândesc corporalitate sub formă de materie grosieră, permițând doar relații externe, și nu unitate internă; viața unor astfel de ființe, despărțite una de cealaltă, se termină inevitabil cu moartea, relația lor între ele se reduce în principal la lupta pentru existență asociată cu suferința și imposibilitatea obținerii satisfacției, întrucât plinătatea de a fi pe această cale nu este fezabil (III, s) Omul, ca ființă cu conștiință de sine, se confruntă cu sarcina de a depăși tipurile enumerate de rău și imperfecțiune și de a facilita procesul de reunificare a tuturor creaturilor între ele și cu Dumnezeu Din partea omului, aceasta necesită sacrificiu de sine de dragul iubirii pentru Dumnezeu și pentru întreaga lume Cu toate acestea, marele scop al îndumnezeirii lumii nu este fezabil doar de forțele omului, deoarece potențialul pozitiv al existenței este inerent nu lui, ci lui Dumnezeu Până acum am vorbit despre el doar ca pe un Nimic pozitiv, care stă deasupra tuturor formelor și conținuturilor Dacă sfera existenței absolute s-ar limita la acest Nimic, evident, nu ar putea exista nicio relație intimă de iubire și reuniune care să necesite reciprocitate Învățătura creștină, bazată pe revelație, vorbește despre Dumnezeu ca persoană; mai mult, vorbește despre El ca pe o trinitate a lui Dumnezeu - Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt Încercând să înțeleagă această revelație dată, Solovyov arată că este clar pentru mintea noastră tocmai în legătură cu doctrina filozofică a lui Dumnezeu ca un Nimic pozitiv De fapt, Dumnezeu, ca absolut, este suprapersonal, dar tocmai de aceea sfera existenței personale îi este accesibilă, deși nu Îl epuizează, astfel încât, intrând în ea, El rămâne, pe de o parte, supraexistent pozitiv Nimic și, pe de altă parte, există ca trei Persoane, formând o unitate nu mai puțin perfectă (VIII, ) - fiecare parte a cărei latură este absolut valoroasă atât în sine, cât și pentru existența lumii Solovyov stabilește semnificația celor trei ipostaze pe baza ideii de auto-manifestare a Absolutului, care ar trebui să conțină următoarele trei puncte: „ ) manifestându-se în sine sau despre sine;” ) „manifestare, deci astfel, adică afirmarea sinelui în altul sau asupra altuia, descoperirea, definirea sau exprimarea manifestatului, cuvântul sau Logosul acestuia; ) „întoarcerea manifestării în sine sau autogăsirea manifestării în manifestare” (I, ) Primul dintre aceste principii este Biblioteca „Runivers” spiritul, „ca subiect al voinței și purtător al bunătății și ca urmare a acesteia sau din această cauză, este și subiectul reprezentării adevărului și al simțului frumosului”; al doilea este în m, „ca subiect al reprezentării și purtător al adevărului și ca urmare a acestuia și subiect al voinței binelui și al sentimentului frumosului”; al treilea este sufletul, „ca subiect al simțirii și purtător al frumosului și ca rezultat numai sau în măsura în care se supune și voinței binelui și prezentării adevărului” (I, ) Fiecare dintre valorile purtate de aceste subiecte nu este altceva decât una dintre formele iubirii, dacă înțelegem prin iubire „fiecare unitate interioară a multor ființe” De fapt, „binele este unitatea tuturor sau a tuturor, adică iubirea ca dezirabilă”; această unitate este esențială; „Adevărul este aceeași iubire, adică unitatea tuturor, dar deja așa cum este reprezentată obiectiv: aceasta este o unitate ideală În fine, frumusețea este aceeași iubire (adică unitatea tuturor), dar așa cum este manifestată sau tangibilă: este unitatea realului ”(III , ) Fiecare dintre subiectele originare are puterea de autoafirmare exclusivă, dar o refuză în mod liber și rămâne în perfectă unitate cu ceilalți doi, realizând astfel primul bine, adevăr și frumos: „primul bine este armonia morală a primilor trei subiecții, sau unirea lor într-un singur testament; primul adevăr este armonia lor mentală sau combinarea lor într-o singură reprezentare; în sfârșit, prima frumusețe este armonia senzuală sau estetică a acestor subiecte - combinarea lor într-un singur sentiment ”(I, ) Astfel „absolutul realizează binele prin adevăr în frumos” (III, ) Sfânta Treime este idealul realizat de consubstanțialitate pe baza iubirii perfecte Nu degeaba călugărul Serghie de Radonezh a construit un templu în mănăstirea sa în numele Preasfintei Treimi, astfel încât monahii, contemplând adevărul Dumnezeieștii Treimi, au încercat să-l întruchipeze în viață, după ce au mai bine abilitate Dumnezeu este iubire nu numai în limitele Sfintei Treimi, ci și în relație cu lumea Poziția pluralității lumii este deja un act al acestei iubiri; dar asta nu este suficient Iubirea Divină participă la existența lumii în toate manifestările ei pozitive De fapt, multe ființe ale lumii sunt capabile să atingă plenitudinea ființei doar formând un singur întreg, un singur organism universal viu Această totalitate a tuturor, care în mod ideal rămâne veșnic în Dumnezeu, „este revelată și manifestată în sensul atot-unitor al lumii, astfel încât acest sens este expresia directă sau Cuvântul (Λόγο;) a Divinității, Dumnezeul manifest și activ” (III, ) Chiar și în depărtarea lumii de Dumnezeu, sensul rațional al lumii este păstrat, cel puțin, din moment ce toate ființele au o luptă nedefinită pentru unitate; această „străduire, comună și una în toate”, depășește limitele fiecărei ființe separat, constituie viața interioară comună a tot ceea ce există și deci este Sufletul Lumii (III, ) Astfel, chiar Biblioteca „Runivers” într-o stare de înstrăinare de Dumnezeu, mulțimea lumii este un singur organism, deși imperfect, deoarece părțile sale sunt mai întâi unite prin intermediul unei legi exterioare și numai într-un proces istoric dificil ele aduc treptat o nouă unificare pozitivă a elementele sub forma unui organism absolut sau a întregii unităţi interne” (III, ) Forma absolută a acestei unități, ideea ei divină veșnică, este din timpuri imemoriale conținută în Logosul Divin; astfel Logosul este „centrul spiritual etern al organismului universal” (III, ) Nașterea unui organism absolut, ca idee divină întrupată, Sophia, este posibilă doar „cu acțiunea comună a principiului divin și a sufletului lumii” (III, p ) Procesul acestei nașteri este lent și dificil pentru că se realizează doar pe baza unui act liber de iubire față de Dumnezeu „Printr-un act liber al sufletului lumii unit de el, lumea s-a îndepărtat de Divin și s-a rupt în sine într-o multitudine de elemente în război; Într-o serie lungă de acte libere, toată această mulțime înviată trebuie să se împace cu ea însăși și cu Dumnezeu și să renaască sub forma unui organism absolut” (III, ) Pentru a ajuta acest proces, Logosul Divin, nepărăsind niciodată lumea cu iubirea sa, coboară în fluxul fenomenelor și se întrupează în persoana lui Isus Hristos din centrul eternității devine centrul istoriei” (III, ) Acest act de iubire, care dă unirea perfectă a lui Dumnezeu și omului, nu poate fi o simplă întoarcere la unirea primitivă, imediată, cu Dumnezeu, care era inerentă omului în starea sa de nevinovăție; după cădere, o nouă unitate „trebuie realizată, ea nu poate fi decât rezultatul unei fapte libere, a unei isprăvi și a unei duble ispravă – lepădarea de sine divină și umană” (III, ) Principiul divin aici „coboară, se umilește, ia înfățișarea unui sclav”, percepând granițele conștiinței umane; „nu că ar pătrunde în totalitate în aceste limite ale conștiinței naturale, ceea ce este imposibil, dar de fapt simte aceste limite ca fiind proprii în acest moment, iar această autolimitare a Divinității în Hristos își eliberează umanitatea, permițând voinței sale naturale să renunțarea liberă la sine în favoarea divinului a început nu ca o forță exterioară (care lepădarea de sine nu ar fi liberă), ci ca un bine interior și astfel dobândiți cu adevărat acest bine” (III, ) Astfel, aici în fața noastră se află o personalitate divino-umană, care combină două naturi și posedă două voințe Această persoană, „cum Dumnezeu renunță în mod liber la slava lui Dumnezeu și, astfel, ca persoană are ocazia de a atinge această slavă a lui Dumnezeu Pe drumul către această realizare, natura umană și voința Mântuitorului se întâlnesc inevitabil cu ispita răului” (III, ) Isprava spirituală a depășirii interioare a ispitelor se încheie cu isprava cărnii, negarea naturii senzuale sub forma suferinței și a morții; rodul muncii este învierea în trup, eliberată de Biblioteca „Runivers” impenetrabilitatea și greutatea materială, transformate, capabile să servească drept „expresie directă și instrument al spiritului divin, adevăratul trup spiritual al Dumnezeului-om înviat” (III, ) La Dumnezeu-omul înviat, relația normală a tuturor celor trei principii, divin, uman și natural, a fost restaurată, încălcată de cădere; de aceea, a devenit posibil să ne dăm seama ce se spune în Scriptură: „în El locuiește trupește toată plinătatea Dumnezeirii” (Col II) Răscumpărarea de rău, realizată de Dumnezeu-omul, este astfel mântuirea nu numai a sufletului, ci și a naturii fizice Materia transfigurată devine trup sfânt, este materie-Dumnezeu (III, ), ascultând cu ascultare dictatele duhului Omul-Dumnezeu este o ființă individuală, dar în același timp și universală, întrucât îmbrățișează „toată umanitatea renascută, spirituală” (III, ), și este prezent în toate zonele lumii, din moment ce unitate, bunătate, adevăr și frumuseţea se realizează în ele (III , p ) Această unire strânsă a lui Dumnezeu cu lumea și stabilirea unei armonii perfecte în lume este posibilă numai pe baza iubirii reciproce între Dumnezeu și ființe capabile de unire voluntară cu Dumnezeu, deci libere, inteligente și lupte spre perfecțiune Aceasta este o persoană când „se supune în mod voluntar acțiunii lui Dumnezeu ca autoritate supremă, acceptă în mod conștient această acțiune a lui Dumnezeu ca o autoritate adevărată și în cele din urmă participă independent la acțiunea lui Dumnezeu sau intră într-un consiliu viu cu Dumnezeu” ( IV, ) Întrucât o persoană pornește pe această cale, el se alătură lucrării lui Hristos Dumnezeu-Omul, întrucât „combinarea celor trei principii, realizată în persoana omului duhovnicesc Iisus Hristos individual, trebuie să se realizeze colectiv în umanitatea spiritualizată prin El” (III, ) De fapt, ființele limitate pot atinge plenitudinea de a fi doar colectiv, în împărăția lui Dumnezeu, unde se realizează unitatea perfectă a tuturor în Dumnezeu Iar pe pământ calea către această împărăție este trasată nu numai prin eforturile individuale ale unei persoane pentru frica și conștiința sa, ci și prin activitatea combinată a oamenilor, ca membri ai unei societăți bine organizate Solovyov descrie idealul unei astfel de societăți ca o teocrație liberă, în care autoritatea morală aparține bisericii și reprezentantului ei suprem, Marele Preot, puterea țarului și un consiliu viu cu Dumnezeu pentru profeți, deținători ai " cheile viitorului” (IV, ) O trăsătură caracteristică a acestui sistem este subordonarea liberă a statului față de autoritatea Bisericii Semnificația supremă a Bisericii în viața publică este fundamentată de doctrina esenței ei Biserica vizibilă este „forma actuală și obiectivă a Împărăției lui Dumnezeu” (IV, ); ea este „corpul viu al Logosului Divin”, conţinând Biblioteca „Runivers” umanitatea, pentru că este „reunită cu principiul său divin în Hristos” (III, ) Ca pretutindeni, unde unitatea perfectă în Dumnezeu este scopul, această unitate se poate baza doar pe supunerea liberă a membrilor întregului Prin urmare, o adevărată teocrație nu poate fi decât liberă: în ea se realizează în mod liber unitatea inseparabilă și necontopită a celor două autorități, spirituală și laică (Russia and All Church, ) Într-o astfel de organizare socială, creștinismul urmărește nu numai să realizeze „sfințenia personală, ci și dreptatea socială” (V, ) Într-un stat creștin, politica trebuie să fie și creștină: în relațiile internaționale, își pune sarcina „apropierii pașnice a popoarelor”, iar în cadrul fiecărui popor - organizarea relațiilor sociale după idealul creștin, de exemplu in domeniul relatiilor economice, eliminarea sclaviei economice si exploatarea omului de catre om (Rusia si Biserica Ecumenica, ), organizarea corecta a muncii si distributiei etc Crearea unei culturi creștine și a unei teocrații libere necesită o combinație organică a principiilor spirituale pozitive ale Orientului și Occidentului Primul pas pe această cale este reunificarea Bisericii Răsăritene, care posedă bogățiile contemplației mistice, cu Biserica Apuseană, care a creat o putere spirituală supranațională independentă de stat; îmbinarea unei asemenea Biserici reunite cu puterea politică a unui stat supus forţei morale a autorităţii bisericii ar pune bazele unei teocraţii universale Vocația poporului rus, potrivit lui Solovyov, constă tocmai în a pune bazele soluționării acestei probleme De fapt, idealul poporului rus are un caracter religios, el este exprimat în ideea „Sfânta Rus”; capacitatea de a combina principiile orientale cu principiile occidentale la poporul rus a fost dovedită istoric de succesele reformei lui Petru cel Mare; capacitatea de lepădare de sine națională, necesară recunoașterii Papei Romei ca Mare Preot Suprem al Bisericii Universale, este inerentă poporului rus, așa cum se vede cel puțin din istoria chemării varangilor Soloviev însuși este un exponent al acestei proprietăți a poporului rus, susținând că „este mai bine să renunți la patriotism decât la conștiință” (IV, ), și dezvoltând doctrina că vocația culturală a unei mari națiuni nu este un privilegiu, nu dominație , ci slujirea altor popoare și a întregii omeniri (IV, p ) În ultima perioadă a lucrării sale filozofice, Solovyov se îndoia aparent că teocrația, ca un stat creștin de pe pământ, este calea către împărăția lui Dumnezeu În lucrarea sa ingenioasă „Trei conversații”, în povestea despre Antihrist, care face parte din ea, el înfățișează într-o formă artistică „ultimul act al unei tragedii istorice”, ca o epocă a religioșilor cu un sfânt numit în a, „Când numele lui Hristos îți va fi însușit o astfel de putere - în umanitate, Biblioteca „Runivers” care de fapt și în esență sunt străine și direct ostile lui Hristos și Duhului Său” (VIII, ) Sistemul social din acest timp, el descrie ca fiind întregul Imperial, în care Gânditorul General și reformatorul social, ascetul și filantropul, nu se mișcă, ci sedimentarea și umanitatea seducătoare prin idealul construcției, impingerea tuturor în cele abundente Cămâieli Numai că nu mulți oameni rămân credincioși creștinismului cu cererea lui de a depăși limitările pământești de dragul Împărăției lui Dumnezeu; se retrag în deșert, realizează acolo unirea bisericilor și merg spre a doua venire a lui Isus Hristos În epoca noastră luminată, în toate bisericile creștine există pastori și teologi cărora le este rușine de narațiunile „neștiințifice” despre minuni, credința în puterea transformatoare a sacramentelor, speranța învierii în trup etc ; pe de altă parte, cultura filozofică a minții lor îi face să abandoneze o doctrină atât de fundamentală pentru ortodoxia creștină precum dogma întrupării Logosului în Isus Hristos Pentru astfel de persoane, religia creștină se reduce în primul rând la morală, iar sacramentele creștine sunt reduse la nivelul doar acțiunilor simbolice Această adaptare a religiei la știința și filozofia modernă este moartea nu numai a creștinismului, ci și a moralității însăși De fapt, idealul moral al creștinismului este iubirea absolută atotcuprinzătoare, creând un tărâm al ființei, în care nu există nicio luptă pentru existență, nu există nici măcar o umbră de orice fel de violență Acest ideal moral are sens numai dacă legile fizicii și fiziologiei, legile existenței noastre pământești limitate, sunt relative, dacă iubirea nu este doar un proces mental individual, ci și un principiu metafizic care transformă efectiv lumea, creând un „nou cer și un pământ nou” , Cetatea lui Dumnezeu, în care, datorită întrepătrunderii tuturor ființelor, din fiecare dintre ele sunt înlăturate îngrădirile necesității naturale sclave Vl Solovyov își propune să construiască o viziune asupra lumii care să dezvăluie bazele spirituale ale existenței pământești, a cărei dezvoltare duce la Împărăția lui Dumnezeu, care „este realizarea deplină a divinului în firesc-uman prin Dumnezeu-om-Hristos, sau cu alte cuvinte, plinătatea vieții naturale omenești, unită prin rezul lui Hristos cu plinătatea Dumnezeirii” (VI, ) Principiile spirituale ale existenței lumii sunt, de asemenea, explorate de filosofia modernă a Europei de Vest, care a crescut pe pământul kantianismului, neo-fichteanismului și neo-hegelianismului Ea îi desemnează și prin termenul Logos; totuși, în înțelegerea ei a Logos-ului se află un set de principii abstract-ideale, principii matematice, forme categorice etc , care stau la baza lumii și credința în Logos, ca Dumnezeu personal viu, întrupat în omul Isus Hristos, ea considerată Biblioteca „Runivers” este un mit Dimpotrivă, filosofia rusă reprezentată de Vl Solovyov și succesorii săi prețuiesc în special doctrina principiilor vii concret-ideal (cum ar fi Logosul personal viu, Sophia, Adam Kadmon și orice spirit uman individual) și doctrina întrupării lor De fapt, în mod abstract, principiile ideale în sine nu sunt capabile să definească și să unească lumea; proiectarea ființei după idei abstracte poate fi realizată numai de figuri vii, principii concret ideale („concrete universais”, filozofie engleză modernă) ale unei personalități, acționând în conformitate cu formele ideale Mai mult, principiile abstract-ideale determină doar domeniul dreptului; între timp, tărâmul harului este tărâmul manifestărilor individuale concrete ale iubirii; un astfel de regat poate fi un cosmos cu sens numai dacă principiul unificator din el nu este o idee abstractă, nu o lege, ci o ființă concret-ideală, o personalitate care domnește asupra legii În ceea ce privește întruchiparea acestor principii, metafizica creștină se confruntă cu sarcina de a dezvolta doctrina Schimbării la Față a Cărnii, a corporalității sfinte Altfel, adică, presupunând existența numai a materiei brute, în mod necesar legată de lupta pentru existență, trebuie fie să se ajungă la o condamnare severă a întregii vieți trupești și să predice religia morții, fie să accepte existența trupească fără Transfigurarea ei, în mod diabolic înlocuind sarcina ideală creștină yu dispensație vieții pământești pe baza prudenței prudente și a bunăvoinței neprofitabile Vl Solovyov și toată filozofia religioasă rusă care îl urmărește consideră creștinismul ca o religie a vieții și plinătatea absolută a ființei, nu numai spirituală, ci și corporală Prin urmare, Vl Solovyov acordă nu puțină atenție doctrinei transfigurării cărnii, crearea unei corporalități purtătoare de spirit, îndumnezeită și a învierii în trup El consideră toate sacramentele Bisericii ca fiind mijloace de a scoate o persoană din starea de izolare, „să-l conecteze spiritual și fizic cu toată lumea și prin aceasta să restabilească întregul vieții adevărate în Dumnezeu” (III, ) Astfel, în sacramentul Euharistiei, „o persoană, trupească și esențială percepând trupul unic al lui Hristos (în care locuiește toată plinătatea Divinității) și fizic, deși invizibil, unindu-se cu el, devine un participant real și comuniune-divin-umană și spiritual-corporeală integralitate” (III, ) Începutul oricărei vieți, primit de o persoană prin sacramente, crește în el sub îndrumarea Bisericii pe baza iubirii față de Dumnezeu și a creaturilor Sale și va duce „la răspândirea vieții nemuritoare în toată natura moartă și slăbită, care trebuie reunită cu omenirea ca trup viu” ( III, ) O astfel de natură transfigurată îi va asculta cu dragoste omului și nu va pune obstacole și restricții activității sale Asa de Biblioteca „Runivers” Deci, doctrina filosofiei romantice despre supunerea naturii la omul perfect (idealismul etic al lui Fichte, idealismul magic al lui Novalis) își găsește un loc în viziunea creștină asupra lumii a lui Solovyov, dar această doctrină este dezvoltată de el pe o o bază mult mai largă, este în forma în care nu este un idealism, ci ideal-realism, adică o doctrină care, datorită aspectului ei realist, este mult mai potrivită decât sistemul lui Fichte pentru sinteza doctrinelor religioase și filozofice cu stiinta N LOSSKII (Va urma) Biblioteca „Runivers” MÂNTUIRE ȘI CREATIVITATE (Două înțelegeri ale creștinismului ) (Dedicat memoriei lui Vladimir Solovyov) „Slujiți unii altora, fiecare cu darul pe care l-ați primit, ca niște buni ispravnici ai harului cu multe părți ale lui Dumnezeu ” ( Petr - Cap ) Relația dintre căile mântuirii umane și căile creativității umane este cea mai centrală, mai dureroasă și mai acută problemă a erei noastre Omul piere și are sete de mântuire Dar omul este și prin fire un creator, un creator, un constructor de viață, iar setea de creativitate nu poate fi stinsă în el Poate o persoană să fie salvată și în același timp să creeze, poate ea să creeze și să fie salvată în același timp? Și cum trebuie înțeles creștinismul: este creștinismul exclusiv o religie a mântuirii sufletului pentru viața veșnică sau este și crearea unei vieți superioare justificată de conștiința creștină? Toate aceste întrebări chinuiesc sufletul modern, deși profunzimea lor deplină nu este întotdeauna recunoscută Dorind să-și justifice chemarea vieții, munca lor creativă, creștinii nu realizează întotdeauna că ceea ce este în joc este însăși înțelegerea creștinismului, asimilarea plinătății sale Durerea problemei mântuirii și creativității se reflectă în scismele dintre Biserică și lume, spiritual și lumesc, sacru și laic Biserica este ocupată cu mântuirea, în timp ce lumea seculară este ocupată cu creativitate Faptele creatoare cu care este ocupată lumea laică nu sunt justificate, nu sfințite de Biserică Există un profund dispreț, aproape dispreț al lumii bisericești față de acele fapte creatoare din viața culturii, în viața societății, cu care mișcarea care se desfășoară în lume este plină În cel mai bun caz, creativitatea este permisă, permisă, privită prin Biblioteca „Runivers” degetele fără a-i oferi o justificare profundă Mântuirea este o chestiune de primul fel, singurul lucru necesar, în timp ce creativitatea este o chestiune de al doilea și al treilea fel, o aplicație la viață, și nu însăși esența ei Trăim sub semnul celui mai profund dualism religios Ierocrația, clericalismul în înțelegerea Bisericii este expresia și justificarea acestui dualism Ierarhia ecleziastică în esența sa este o ierarhie angelica, nu una umană În lumea umană, este simbolizată doar ierarhia cerească, îngerească Sistemul ierocratismului, dominația exclusivă a preoției în viața Bisericii și prin Biserică și în viața lumii, este suprimarea principiului uman de către principiul angelic, subordonarea principiului uman față de principiul angelic, așa cum este chemat să călăuzească viața Este întotdeauna dominația simbolismului convențional Dar suprimarea principiului uman, împiedicarea exprimării sale creative originale, este un detriment pentru creștinism ca religie a bărbăției lui Dumnezeu Hristos a fost un Dumnezeu-om, și nu un Dumnezeu-înger, în El natura divină era perfect unită într-o singură persoană cu natura umană și astfel natura umană a fost ridicată la viață divină Iar Hristos, omul-Dumnezeu, a fost întemeietorul unei noi rase umane spirituale, viața lui Dumnezeu-bărbăție, și nu Dumnezeu-îngerismul Biserica lui Hristos este Dumnezeu-bărbăție Principiul angelic este un principiu mediator între Dumnezeu și umanitate, un principiu mediumist pasiv, care transmite energia lui Dumnezeu, un conducător al harului lui Dumnezeu, și nu un principiu activ creativ Începutul activ-creativ a fost dat omenirii Dar limitările păcătoase ale omenirii nu conțin plinătatea adevărului creștin Iar dominația copleșitoare a principiului angelico-hierocratic este un indicator al neputinței umanității păcătoase de a-și exprima natura creatoare, de a înțelege creștinismul în întregime și în întregime Calea mântuirii pentru umanitatea păcătoasă are nevoie, în primul rând, de un început angelico-hierocratic Calea creativității a rămas o cale umană făcută de sine, nesfințită și nejustificată, iar în ea omul este lăsat singur Neexprimarea religioasă a principiului uman ca parte organică a vieții lui Dumnezeu-bărbăție, nedezvăluirea religioasă a liberei vocații a omului creează un dualism al Bisericii și al lumii, al Bisericii și al culturii, un dualism ascuțit a sacrului şi secularului Pentru un creștin credincios, sunt create două vieți, o viață de clasa întâi și o viață de clasa a doua Iar acest dualism, această dualitate a vieții, ajunge la o acuitate deosebită în creștinismul timpului nou Creștinismul medieval avea propria sa cultură teocratică, hierocratică, în care toată creativitatea vieții se autosubordona principiului religios, înțeles ca dominație a ierarhiei angelice asupra omului În Evul Mediu, cultura și societatea erau sacre, dar justificarea religioasă era simbolică în mod convențional Cultura era angelica ca concept, nu umana Dominanța principiului angelic duce întotdeauna la simbolism, la o reflectare condiționată, simbolică într-o persoană Biblioteca „Runivers” lumea veșnică a vieții cerești fără realizarea ei reală, fără o transformare reală a vieții umane Timpul nou a răsturnat simbolismul și a făcut o pauză Omul s-a ridicat în numele libertății sale și a urmat propriul său drum Religia a lăsat un colț de suflet Biserica a început să fie înțeleasă diferit Creștinul noului timp trăiește în două ritmuri care se împletesc – în Biserică și în lume, în căile mântuirii și în căile creativității În societățile teocratice, în culturile teocratice, principiul uman a fost suprimat, libertatea omului nu și-a dat încă acordul pentru realizarea Împărăției lui Dumnezeu În societățile și culturile umaniste ale timpurilor moderne, principiul uman a fost smuls de la Dumnezeu și de la acțiunea harului lui Dumnezeu Unirea divinității și umanității nu a fost realizată Căile de creare a lumii umaniste au fost fără Dumnezeu și împotriva lui Dumnezeu Drama noii istorii umaniste este drama izolării profunde a căilor vieții creatoare de căile mântuirii, de Dumnezeu și harul lui Dumnezeu Dualismul Bisericii și al lumii ajunge la asemenea forme de exprimare pe care epocile organice sacre anterioare nu le cunoșteau O uriașă mișcare creatoare a avut loc în lume în știință, în filosofie, în artă, în stat și viața socială, în realizările tehnologiei, în relațiile morale ale oamenilor, chiar și în gândirea religioasă, în dispozițiile mistice Noi toți, nu numai necredincioșii, ci și creștinii credincioși, participăm la această mișcare a lumii, mișcarea culturii, îi dăm o parte semnificativă din timpul și energia noastră Duminica mergem la Biserică Dedicăm șase zile pe săptămână muncii noastre creative și constructive Iar atitudinea noastră creatoare față de viață rămâne nejustificată, nesfințită, nesubordonată principiului religios al vieții Vechea justificare și sfințire teocratic-hierocratică medievală a întregului proces al vieții nu mai are putere asupra noastră, a murit Cei mai credincioși, cei mai ortodocși participă la viața nejustificată și nesfințită a lumii, se supun științei seculare, nesacre, economiei seculare, nesacre, legii seculare, nesfinte, vieții care și-a pierdut de mult timp caracter sacru Credincioșii, ortodocșii trăiesc viața Bisericii în Biserică, merg la biserică duminica și zilele de sărbătoare, vorbesc în Postul Mare, se roagă lui Dumnezeu dimineața și seara, dar nu trăiesc viața Bisericii în lume, în cultură, în societate Creativitatea lor, în viața de stat și economică, în științe și arte, în invenții și descoperiri, în morala cotidiană, rămâne extra-bisericească, extra-religioasă, laică, lumească Acesta este un cu totul alt ritm de viață O mișcare de creație furtunoasă a avut loc în lume, în cultură În Biserică, multă vreme, s-a instalat o imobilitate comparativă, parcă pietrificare și osificare Biserica a început să trăiască exclusiv prin protecție, prin legătură cu trecutul, adică nu exprima decât o latură a vieții bisericești Ierarhia bisericii a devenit ostilă creativității, suspicioasă față de cultura spirituală, Biblioteca „Runivers” subjuga omul si se teme de libertatea lui, opune caile creativitatii cailor mantuirii Suntem salvați într-un plan de existență și creăm viață într-un plan complet diferit de existență Și rămâne mereu teama că în planul în care creăm, pierim și nu suntem mântuiți Și nu există nicio speranță că dualismul intolerabil poate fi depășit prin subordonarea întregii noastre vieți și a tuturor impulsurilor creatoare principiului ierocratic, printr-o întoarcere la teocrație în vechiul sens al cuvântului Nu există nicio întoarcere la simbolismul convențional al societăților și culturilor hierocratice Aceasta ar putea fi doar o reacție temporară care respinge creativitatea Problema religioasă a omului, a libertății și vocației sale creatoare, este pusă în toată ascuțimea ei Și aceasta nu este doar o problemă a lumii, o problemă uzată și chinuită în cultura modernă, este și o problemă a Bisericii, o problemă a creștinismului ca religie a lui Dumnezeu-bărbăție Gândirea noului timp a fost supusă influenței corupătoare a nominalismului În conștiința omenirii, realitățile ontologice s-au dezintegrat și s-au împrăștiat Acest proces a afectat și conștiința bisericii Şi tocmai cele mai reacţionare curente de gândire ecleziastică au asimilat înţelegerea nominalistă a Bisericii Biserica nu mai era înțeleasă integral ca un organism spiritual universal, ca o realitate ontologică, ca un cosmos al lui Hristos Înțelegerea diferențială a Bisericii, ca instituție, ca societate de credincioși, ca ierarhie și templu, a câștigat Biserica s-a transformat într-o instituție medicală, în care sufletele individuale merg pentru vindecare Așa se afirmă individualismul creștin, indiferent față de soarta societății umane și a lumii Biserica există pentru mântuirea sufletelor individuale, dar nu este interesată de creativitatea vieții, de transformarea vieții sociale și cosmice Acest gen de Ortodoxie exclusiv monahală-ascetică în Rusia a fost posibil doar pentru că Biserica a încredințat statului întreaga construcție a vieții Doar existența unei monarhii autocratice consacrate de către Biserică a făcut posibil un astfel de individualism ortodox, o asemenea separare a creștinismului de viața lumii Lumea a fost ținută și protejată de monarhia ortodoxă, iar sistemul bisericesc a fost păstrat de aceasta Biserica a fost indiferentă nu numai la construirea vieții culturale și sociale, ci și la construirea vieții bisericești, la viața parohiilor, la organizarea autorității bisericești independente Existența unei monarhii autocratice ortodoxe este cealaltă latură a Ortodoxiei monahale-ascetice, care înțelege Ortodoxia exclusiv ca religie a mântuirii personale Și, prin urmare, căderea monarhiei autocratice, a regatului ortodox rus, introduce schimbări semnificative în conștiința bisericească Ortodoxia nu poate rămâne preponderent monahală-ascetică Creștinismul nu poate fi redus la mântuirea individuală a sufletelor individuale Biserica se îndreaptă inevitabil către viața societății și a lumii, trebuie inevitabil să participe la construirea vieții Biblioteca „Runivers” În monarhia autocratică, ca tip de teocrație ortodoxă, a dominat principiul angelic, și nu uman Regele, conform acestui concept, este în esență un ordin angelic, și nu uman Căderea teocrației ortodoxe trebuie să ducă la trezirea activității creatoare a poporului creștin însuși, a activității umane, la construirea unei societăți creștine Această întorsătură începe, în primul rând, cu faptul că ortodocșii sunt responsabili pentru soarta Bisericii în lume, în realitate istorică, că sunt nevoiți să-și asume asupra lor construcția Bisericii, viața parohiilor , grija bisericii, organizarea vieții Bisericii, frății etc Dar această schimbare în psihologia ortodoxă nu se poate limita la construcția vieții bisericești, ea se extinde la toate aspectele vieții Toată viața poate fi înțeleasă ca viață de biserică Toate aspectele vieții sunt incluse în Biserică O întoarcere către o înțelegere integrală a Bisericii este inevitabilă, adică la depăşirea nominalismului şi individualismului bisericesc Înțelegând creștinismul exclusiv ca religie a mântuirii personale, îngustând sfera Bisericii la ceva care există împreună cu orice altceva, în timp ce Biserica este plinătatea pozitivă a ființei și a fost sursa celor mai mari tulburări și catastrofe din lumea creștină Umilirea omului, libertatea și vocația sa creatoare, generate de o asemenea înțelegere a creștinismului, au provocat revolta și răzvrătirea omului în numele libertății și creativității sale În locul gol lăsat în lume de creștinism, Antihrist a început să-și construiască turnul Babel și a mers departe în construcția sa Libertatea ademenitoare a spiritului uman, libertatea creativității umane, piere în sfârșit pe această cale Biserica trebuia să se protejeze de elementele rele ale lumii și de mișcările rele din ea Dar adevărata protecție a altarului este posibilă numai cu admiterea creativității creștine II Pe ce bază spirituală se bazează individualismul ortodox, ce justifică înțelegerea creștinismului ca religie a mântuirii personale, indiferentă față de soarta societății și a lumii? Creștinismul din trecut este extraordinar de bogat, divers și cu mai multe fețe În Evanghelie, în Epistolele apostolice, în literatura patristică și în tradiția bisericească, se poate găsi baza pentru diferite înțelegeri ale creștinismului Înțelegerea creștinismului ca religie a mântuirii personale, suspectă de toată creativitatea, se bazează exclusiv pe literatura patristică ascetică, care nu este tot creștinism și nu este toată literatură patristică „Philokalia” părea să umbrească orice altceva În asceză se exprimă adevărul etern, care intră în interior treizeci Biblioteca „Runivers” calea mea spirituală, ca moment inevitabil Dar nu este deplinătatea adevărului creștin Lupta eroică cu natura bătrânului Adam, cu patimile păcătoase, a scos în evidență o anumită latură a adevărului creștin și a exagerat-o până la proporții mistuitoare Adevărurile revelate în Evanghelie și în epistolele apostolice au fost relegate pe plan secund, suprimate Smerenia a fost pusă la baza întregului creștinism, la baza întregului drum spiritual al omului, calea mântuirii pentru viața veșnică O persoană trebuie să se umilească și totul va urma de la sine Umilința este singura metodă de muncă spirituală interioară Smerenia întunecă și suprimă iubirea care este revelată în Evanghelie și stă la baza Noului Testament al lui Dumnezeu cu omul Sensul ontologic al smereniei constă într-o victorie reală asupra eului uman care se autoafirma, asupra înclinației păcătoase a unei persoane de a considera centrul de greutate al vieții și sursa vieții în sine - acest sens este în depășirea mândriei Sensul smereniei constă în schimbarea și transformarea reală a naturii umane, în dominația omului spiritual asupra omului spiritual și trupesc Dar smerenia nu trebuie să suprime și să stingă spiritul Umilința nu este ascultare exterioară, smerenie și supunere O persoană poate fi foarte disciplinată, foarte ascultătoare și supusă și să nu aibă umilință Vedem asta de exemplu în partidul comunist Smerenia este o schimbare reală a naturii spirituale, și nu supunerea exterioară, lăsând natura neschimbată, muncă interioară asupra sinelui, eliberarea de sine de puterea pasiunilor, de natura inferioară, pe care omul o ia pentru adevăratul sine În smerenie se afirmă adevărata ierarhie a ființei, omul duhovnicesc dobândește stăpânire asupra omului spiritual, Dumnezeu câștigă stăpânire asupra lumii Smerenia este calea autopurificării și autodeterminarii Umilința nu este anihilarea voinței umane, ci iluminarea voinței umane, supunerea ei liberă față de Adevăr Creștinismul nu poate nega smerenia ca moment al căii spirituale interioare Dar smerenia nu este scopul vieții spirituale Umilința este un mijloc subordonat Și smerenia nu este singurul mijloc, nu este singurul mod de viață spirituală Viața spirituală interioară este infinit mai complexă și cu mai multe fațete Și nu se poate răspunde la toate întrebările spiritului propovăduind smerenia Iar smerenia poate fi înțeleasă fals și prea superficial Primatul absolut aparține vieții spirituale interioare și căii interioare, este primar, mai profund, mai primordial decât întreaga noastră relație cu viața societății și a lumii În lumea spirituală, din adâncul lumii spirituale, întreaga noastră atitudine față de viață este determinată Aceasta este o axiomă a religiei, o axiomă a misticismului Dar este posibilă o înțelegere a smereniei, care perversează întreaga noastră viață spirituală și nu conține adevărul divin al creștinismului, plinătatea divină Și aici constă întreaga dificultate a întrebării Biblioteca „Runivers” Construirea vieții pe același spirit de umilință creează un sistem extern autoritar-hierocratic Toate problemele de organizare socială și creație culturală sunt hotărâte în aplicarea umilinței O bună ordine a societății este în care oamenii sunt cei mai umili, cei mai ascultători Fiecare sistem de viață este condamnat, în care se dă expresia instinctelor creatoare ale omului Astfel, nici o singură întrebare nu este rezolvată în esență, ci doar în raport cu dacă aceasta contribuie la smerenia unei persoane Degenerarea smereniei duce la faptul că aceasta încetează să mai fie înțeleasă în interior, în secret, ca un act mistic, ca o manifestare a vieții spirituale interioare Umilința se transformă într-un sistem exterior de viață care suprimă o persoană Smerenia în esența ei mistică nu se opune deloc libertății, este un act de libertate și presupune libertate Numai smerenia liberă, subordonarea liberă a omului natural față de omul spiritual, are semnificație și valoare religioasă Smerenia forțată, impusă, determinată de ordinea exterioară a vieții, nu are sens pentru viața spirituală Sclavia și smerenia sunt stări spirituale diferite Eu însumi mă smeresc în calea mea spirituală interioară, într-un act liber pe care îl plasez în Dumnezeu, și nu în sinea mea, izvorul vieții Pentru analiza fenomenologică se dezvăluie că libertatea mea precede smerenia mea Umilința este o stare spirituală interioară, ascunsă Dar smerenia degenerată, degradată, smerenia decadentă se transformă într-un sistem de viață impus exterior, coercitiv, negând libertatea omului, înjosindu-l pe om Ipocrizia și ipocrizia se nasc ușor pe pământul smereniei În timp ce sensul ontologic al smereniei constă în eliberarea persoanei spirituale, smerenia decadentă menține o persoană într-o stare de depresie și opresiune, îi îngăduie puterile creatoare Marii asceți și sfinți au săvârșit un act eroic de eliberare spirituală a unei persoane, opoziție cu natura inferioară, puterea patimilor Decadenții umilinței neagă actul eroic al eliberării spirituale a omului și îl țin pe om în supunerea unui sistem de viață autoritar Când mă smeresc în fața voinței lui Dumnezeu, când cuceresc în mine răzvrătirea sclavilor a egoismului, trec de la libertate și merg la libertate Sinele mă înrobește și vreau să mă eliberez de el Smerenia este una dintre metodele de trecere de la o stare dominată de natura inferioară la o stare dominată de natura superioară, adică semnifică creșterea omului, ascensiunea sa a spiritului Umilința degradată dorește un sistem de viață în care eliberarea nu vine niciodată, înălțarea spirituală nu este niciodată atinsă, natura superioară nu este niciodată revelată Eliberarea spiritului, ridicarea spirituală, revelarea naturii superioare sunt declarate a fi o stare nesmerită, o lipsă de smerenie Umilința se transformă dintr-un mijloc și o cale într-un scop în sine Umilința începe să se opună iubirii Calea iubirii nu este recunoscută Biblioteca „Runivers” mod umil, îndrăzneț Evanghelia este în cele din urmă înlocuită cu „Filokalia” Unde sunt eu, păcătos și nevrednic, să pretind dragoste pentru aproapele meu, fraternitate Dragostea mea va fi infectată cu păcatul Mai întâi trebuie să mă smeresc, dar iubirea va apărea ca rod al smereniei, Dar trebuie să mă smeresc toată viața și nu voi ajunge niciodată într-o stare fără păcat Prin urmare, dragostea nu va veni niciodată Unde pot îndrăzni eu, păcătos, pentru desăvârșirea spirituală, pentru curaj și înălțimea spiritului, pentru realizarea unei vieți spirituale mai înalte Mai întâi trebuie să învingi păcatul cu smerenie Va dura toata viata · < nu va mai rămâne timp și energie pentru o viață spirituală creativă Este posibil doar în lumea cealaltă și chiar și acolo este puțin probabil; în această lume este posibilă doar smerenia Smerenia decadentă creează un sistem de viață în care viața obișnuită, filisteană, filisteană-cotidiană este venerată ca mai umilă, mai creștină, mai morală decât realizarea unei vieți spirituale mai înalte, iubire, contemplare, cunoaștere, creativitate, mereu bănuită de lipsă de pace și mândrie Să faci comerț într-un magazin, să trăiești cea mai egoistă viață de familie, să slujești ca polițist sau ofițer de accize - cu umilință, nu cu aroganță, nu cu îndrăzneală Dar a lupta pentru fraternitatea creștină a oamenilor, pentru realizarea adevărului lui Hristos în viață sau pentru a fi filozof și poet, filozof creștin și poet creștin - nu este smerenie, mândrie, aroganță și îndrăzneală Negustorul nu este doar lacom, ci și necinstit, este mai puțin în pericol de moarte veșnică decât cel care caută adevărul și adevărul toată viața, care tânjește după frumos în viață, decât Vl Solovyov, de exemplu Un gnostic, *) un poet al vieții, un căutător al adevărului vieții și al fraternității oamenilor, este în pericol de moarte veșnică, pentru că nu este suficient de smerit, mândru Se dovedește un cerc vicios, fără speranță Dorința de a realiza Adevărul lui Dumnezeu, Împărăția lui Dumnezeu, înălțimi spirituale și perfecțiune spirituală este declarată o imperfecțiune spirituală, o lipsă de smerenie Care este principalul defect al smereniei decadente și al sistemului ei de viață? Acest defect de bază este ascuns într-o înțelegere falsă a relației dintre păcat și calea eliberării de păcat sau atingerea unei vieți spirituale mai înalte Nu pot argumenta așa - lumea zace în rău, eu sunt o persoană păcătoasă și, prin urmare, străduința mea pentru realizarea Adevărului lui Hristos și pentru iubirea frățească între oameni este o pretenție mândră, o lipsă de smerenie, pentru orice mișcare autentică în direcția realizării iubirii și adevărului este o victorie asupra răului, există eliberare de păcat Nu pot spune acest lucru - lupta pentru perfecțiunea spirituală și înălțimi spirituale este mândrie și lipsă de smerenie, o conștiință insuficientă a păcatului *) Folosesc aici cuvântul gnostic nu în simbolismul gnozei eretice a lui Valentinus sau Baselides, ci în sensul cunoașterii religioase, în sensul teosofiei libere, ca la Sf Clement al Alexandriei și Origen pr Bendera și Vl: Solovieva · Biblioteca „Runivers” bunătatea omului, căci fiecare pas spre desăvârșirea spirituală și înălțimea spirituală este calea biruinței asupra păcatului Nu pot spune asta - sunt o persoană păcătoasă, iar îndrăzneala de a cunoaște secretele vieții și de a crea frumusețe este o lipsă de smerenie, mândrie, pentru că adevărata cunoaștere și adevărata creativitate a frumosului este deja victoria asupra păcatului, transformarea vieții Nu se poate spune: păcatul distorsionează și perversează iubirea și perfecțiunea spirituală, și cunoașterea și totul și, prin urmare, nu există biruință asupra păcatului pe aceste căi Căci se poate spune la fel de bine: calea smereniei este distorsionată și pervertită de păcatul și lăcomia umană și este deformată, decadentă, smerenie pervertită, smerenie care s-a transformat în sclavie, egoism, lașitate Umilința nu este mai garantată împotriva distorsiunii și a degenerării decât iubirea sau cunoașterea Păcatul este biruit cu mare dificultate și este biruit numai prin puterea harului Dar căile acestei victorii, căile dobândirii harului, sunt diverse și îmbrățișează întreaga plinătate a ființei Dragostea noastră pentru aproapele nostru, cunoștințele noastre, creativitatea noastră, desigur, sunt denaturate de păcat și poartă pecetea imperfecțiunii, dar și ele sunt denaturate de păcat și poartă pecetea imperfecțiunii și calea smereniei Hristos a poruncit, în primul rând, să iubești pe Dumnezeu și să iubești aproapele tău, să cauți mai presus de toate Împărăția lui Dumnezeu, desăvârșire asemănătoare cu desăvârșirea Tatălui Ceresc Filocalia, care nu a inclus cele mai remarcabile lucrări mistice ale Sfântului Maxim Mărturisitorul, Sfântului Simeon Noul Teolog și altora, este în primul rând o colecție de instrucțiuni morale și ascetice pentru călugări și nu o expresie a plinătății creștinismului și căile sale Nu numai spiritul Evangheliei și al epistolelor apostolice, ci și spiritul patristicii grecești în cele mai profunde curente ale ei este diferit de, de exemplu spiritul unilateral al Ortodoxiei Sf Teofan Reclusul Desigur, Teofan Reclusul are multe lucruri adevărate și veșnice, mai ales în cea mai bună carte a sa, Calea către mântuire, dar atitudinea lui față de viața lumii este decadent de timidă, creștinismul său diminuat și deteriorat Ideea centrală a patristicii orientale a fost ideea de teoză, îndumnezeirea creaturii, transformarea lumii, a cosmosului și nu ideea mântuirii personale Nu întâmplător cei mai mari profesori răsăriteni ai Bisericii au fost atât de înclinați spre ideea apocatastazei, nu numai Sf Clement al Alexandriei și Origen, dar și Sf Grigore de Nyssa, Sf Grigore Nazianzen, Sf Maxim Mărturisitorul Înțelegerea judiciară a procesului lumii, înțelegerea judiciară a mântuirii, crearea iadului, mântuirea aleșilor și moartea veșnică a restului omenirii se exprimă în principal în patristica occidentală, în Bl Augustin, iar apoi în scolastica occidentală Pentru patristica greacă clasică, creștinismul nu era doar o religie a mântuirii personale A fost îndreptată spre înțelegerea cosmică a creștinismului, a prezentat ideea de iluminare și transformare a lumii, îndumnezeire a creaturii Abia mai târziu, conștiința creștină a început să prețuiască ideea de iad mai mult decât ideea de transfigurare și îndumnezeire a lumii Poate că acesta a fost rezultatul predominanței Biblioteca „Runivers” popoare barbare cu instinctele lor crude Aceste popoare au trebuit să fie supuse unei discipline și intimidări severe, deoarece trupul și sângele lor, patimile lor amenințau moartea creștinismului și a oricărei ordini din lume Creștinismul, înțeles ca religie a mântuirii personale de la moartea veșnică prin smerenie, a dus la panică și teroare *) Omul a trăit sub presiunea teribilă a ororii morții veșnice și a fost de acord cu totul, doar pentru a o evita Sistemul autoritar de supunere și subordonare a fost creat de afectul ororii morții, oroarea de panică a chinurilor infernale eterne **) Cu o asemenea dispoziție spirituală, cu o asemenea stare de conștiință, o atitudine creatoare față de viață este foarte dificilă Nu există timp pentru creativitate când moartea amenință Toată viața este pusă sub semnul groază, al fricii Când ciuma face furori și moartea amenință în fiecare secundă, o persoană nu are chef de creativitate, este ocupată exclusiv cu măsurile de salvare de la ciuma Uneori, chiar și creștinismul este înțeles ca mântuire de o ciumă năprasnică Creativitatea și construcția vieții au devenit posibile doar datorită sistemului dualismului, care a oferit momente de uitare despre mântuirea de la moarte O persoană s-a dedicat științelor și artelor sau construcției sociale, uitând pentru o vreme de amenințarea cu moartea, dezvăluind pentru sine o altă sferă a ființei, diferită de sfera în care au loc moartea și mântuirea și neconectând în niciun fel aceste două sfere Înțelegerea creștinismului ca religie a salvării personale de la moarte este un sistem de egoism transcendent sau utilitarism și eudemonism transcendent K Leontiev, cu îndrăzneala lui obișnuită, a profesat o asemenea religie a egoismului transcendent Dar tocmai din această cauză, atitudinea sa față de viața lumii a fost complet păgână și l-a îmbinat dualist în sine pe omul Ortodoxiei ascetico-monastice athonite și optine cu omul Renașterii italiene a secolului al XVI-lea Cu o conștiință egoistă transcendentală, o persoană este absorbită nu de realizarea unei vieți perfecte mai înalte, ci de grija pentru mântuirea sufletului său, gândindu-se la bunăstarea lui eternă Egoismul transcendent și eudemonismul neagă în mod firesc calea iubirii și nu pot fi fideli legământului Evangheliei, care ne invită să ne distrugem sufletul pentru a-l dobândi, pentru a-l dărui aproapelui nostru, ne învață mai presus de toate iubirea, iubirea dezinteresată față de Dumnezeu și vecin Dar să treacă creștinismul drept o religie a egoismului transcendent, care nu cunoaște iubirea dezinteresată față de divin *) Un exemplu viu de stare de panică este Alphonse de Liguari, care a făcut din suspiciune un principiu, a trăit în oroarea veșnică a păcatului, a cerut mărturisitorului său permisiunea să bea un pahar cu apă și nu a găsit în el însuși să dea iertare pentru păcate Vezi o caracterizare excelentă a lui în Der Katolicizmus de Geiler, pp - *♦) Cartea fermecătoare „Poveștile sincere ale unui rătăcitor către Tatăl Său spiritual” spune: „Frica de chin este calea unui sclav, iar dorința de răsplată în împărăție este calea unui angajat Și Dumnezeu vrea să mergem la El pe calea fiilor”, p Biblioteca „Runivers” la perfecțiune, înseamnă a defăima creștinismul Acesta este fie creștinismul barbar, un creștinism care liniștește sălbăticia patimilor și este distorsionat de aceste patimi, fie un creștinism decadent, deteriorat, sărăcit Creștinismul a fost, este și va fi nu numai o religie a mântuirii personale și a ororii morții, ci și o religie a transformării lumii, a îndumnezeirii creaturilor, o religie cosmică și socială, o religie a iubirii dezinteresate, dragoste pentru Dumnezeu și om, promisiunea Împărăției lui Dumnezeu Cu o înțelegere individualist-ascetică a creștinismului ca religie a mântuirii personale, preocuparea doar pentru propriul suflet, revelația despre Învierea întregii creații este de neînțeles și inutilă Pentru religia mântuirii personale, nu există o perspectivă eshatologică mondială, nu există nicio legătură între individ, sufletul uman individual, cu lumea, cu cosmosul, cu toată creația Aceasta neagă structura ierarhică a ființei, în care totul este legat de totul, în care destinul individual nu poate fi evidențiat Înțelegerea individualistă a mântuirii este mai caracteristică pietismului protestant decât creștinismului bisericesc Nu mă pot mântui, singur, pot fi mântuit doar împreună cu frații mei, împreună cu toată creația lui Dumnezeu și nu mă pot gândi doar la propria mea mântuire, trebuie să mă gândesc la mântuirea altora, la mântuirea întregii lumi Da, iar mântuirea este doar o expresie exoterică pentru atingerea înălțimii spirituale, a perfecțiunii, a asemănării cu Dumnezeu, ca scop suprem al vieții lumii III Cei mai mari mistici creștini din toate credințele pun dragostea pentru Dumnezeu și contopirea cu Dumnezeu mai presus de mântuirea personală Creștinismul extern i-a acuzat adesea pe mistici de faptul că pentru ei centrul de greutate al vieții spirituale nu se află deloc în căile mântuirii personale, că ei urmează căile periculoase ale iubirii mistice Misticismul este, până la urmă, o etapă complet diferită a vieții spirituale decât asceza Originalitatea misticismului poate fi studiată citind „Imnurile” Sfântului Simeon Noul Teolog Misticismul și mântuirea creștină sunt înțelese ca iluminare și transfigurare, îndumnezeirea făpturii, ca depășire a creaturii închise, i e separare de Dumnezeu Ideea de îndumnezeire domină ideea de mântuire Acest lucru este frumos exprimat de Sf Semeon Noul Teolog: „Sunt plin de dragostea și frumusețea Lui și sunt plin de încântare și dulceață divină Devin părtaș al luminii și slavei: chipul meu, ca și cel al iubitului meu, strălucește și toate mădularele mele devin luminoase Atunci devin mai frumos decât cei frumosi, mai bogat decât cei bogați, sunt cel mai puternic dintre toți împărații puternici, mai mari și mult mai cinstit cu tot ce se vede, nu numai a pământului și a ceea ce este pe pământ, ci și a cerului și tot ce este în rai Îl citez pe cel mai mare mistic al Orientului ortodox Ar putea fi Biblioteca „Runivers” Aș dori să citez nenumărate pasaje din misticismul occidental, misticismul catolic latin sau german, care confirmă ideea că la mistici centrul de greutate nu se află niciodată în căutarea mântuirii Misticismul catolic a depășit legalismul teologiei catolice, înțelegerea judiciară a relației dintre Dumnezeu și om Disputa dintre Bossuet și Fenelon a fost disputa dintre teolog și mistic Pe calea mistică a existat întotdeauna abnegația, detașarea, uitarea de sine, descoperirea iubirii fără margini pentru Dumnezeu Dar dragostea pentru Dumnezeu este o stare de spirit creatoare, în ea există o depășire a oricărei depresii, eliberare, o revelație pozitivă a unei persoane spirituale Umilința este doar un mijloc, este totuși negativă Iubirea pentru Dumnezeu este scopul, este deja pozitivă Dragostea pentru Dumnezeu este deja o transformare creatoare a naturii umane Dar dragostea pentru Dumnezeu este și dragoste pentru înălțimile spirituale, pentru divinul în viață Erosul divinului este ridicarea spirituală, creșterea spirituală, victoria stării creatoare a spiritului asupra stării de depresie, acea excrescere a aripilor sufletului, despre care vorbește Platon în Fedru Conținutul pozitiv al vieții este iubirea, iubirea creativă, transformatoare Dragostea nu este o parte specială, separată a vieții, iubirea este întreaga viață, plinătatea vieții Cunoașterea este și descoperirea iubirii, a iubirii cognitive, fuziunea cognitivă a iubirii cu obiectul său, cu ființa, cu Dumnezeu Creativitatea frumuseții este și descoperirea armoniei iubirii în ființă Dragostea este afirmarea feței iubite în veșnicie și a lui Dumnezeu, adică afirmare a fiinţei Dragostea este un principiu ontologic Dar dragostea pentru Dumnezeu este inseparabilă de iubirea pentru aproapele, iubirea pentru creația lui Dumnezeu Creștinismul este revelația iubirii divino-umane Mă salvează, adică natura mea este transformată nu numai prin iubirea pentru Dumnezeu, ci și prin iubirea față de om Dragostea pentru aproape, pentru frați, faptele de iubire intră pe calea mântuirii mele, a transformării mele Calea mântuirii mele include dragoste pentru animale și plante, pentru fiecare fir de iarbă, pentru pietre, pentru râuri și mări, pentru munți și câmpuri Prin aceasta sunt și eu mântuit, întreaga lume este mântuită, se realizează iluminarea Indiferența moartă față de om și natură, față de toate viețuitoarele în numele căii mântuirii de sine este o manifestare dezgustătoare a egoismului religios, este uscarea a naturii umane, este pregătirea „inimii eunucilor reci” Dragostea creștină nu trebuie să fie „dragoste sticloasă” (o expresie a lui V V Rozanov) În mod abstract, iubirea spirituală este „dragoste de sticlă” Numai iubirea spiritual-sufletică, în care sufletul este transfigurat în duh, este iubirea vie, divino-umană Întâmpinată uneori ostilitate monahală-ascetică față de oameni și lume, răcirea inimii, amortirea pentru tot ceea ce este viu și creator este degenerarea creștinismului, declinul creștinismului Înlocuirea poruncii iubirii de Dumnezeu și a iubirii de aproapele, dată de Hristos însuși, cu porunca smereniei și ascultării exterioare, care răcorește toată dragostea, este degenerare Biblioteca „Runivers” Creștinismul, incapacitatea de a conține adevărul divin al creștinismului Trebuie remarcat faptul că ideea de transformare cosmică și de iluminare este cea mai apropiată de Orientul ortodox Creștinismul occidental este mai aproape de ideea judiciară a justificării Atât pentru conștiința catolicului, cât și pentru conștiința protestantului, ideea de justificare este centrală Prin urmare, disputele despre libertate și har, despre credință și fapte bune capătă o semnificație deosebită în Occident De aici și căutarea autorității și a unui criteriu extern al adevărului religios *) Numai misticii s-au ridicat deasupra ideii copleșitoare a judecății lui Dumnezeu, a cererii lui Dumnezeu de îndreptățire de la om și au înțeles că Dumnezeu nu are nevoie de justificarea omului, ci de iubirea de omul, transfigurarea naturii sale Aceasta este problema centrală a conștiinței creștine Fie în justificare și judecată, în dreptatea inexorabilă a lui Dumnezeu, este esența creștinismului, fie în transformare și iluminare reală, în iubirea infinită a lui Dumnezeu, această esență Înțelegerea judiciară a creștinismului, care creează adevărată teroare spirituală, este metoda dură prin care creștinismul a crescut popoare pline de instincte sângeroase, crude și barbare Dar acestei înțelegeri i se opune o înțelegere mai profundă a creștinismului ca o revelație a iubirii și libertății Omul este chemat să fie un creator și un partener în lucrarea creației lui Dumnezeu Există chemarea lui Dumnezeu către om, la care omul trebuie să răspundă liber Dumnezeu nu are nevoie de sclavi supuși și ascultători, mereu tremurători și preocupați egoist de ei înșiși Dumnezeu are nevoie de fii liberi și creativi, iubitoare și îndrăznețe Omul a distorsionat îngrozitor imaginea lui Dumnezeu și i-a atribuit Lui propria sa psihologie pervertită și păcătoasă Și este întotdeauna necesar să reamintim adevărul teologiei apofatice Dacă viața afectivă poate fi atribuită lui Dumnezeu, atunci nu ar trebui imaginată după modelul celor mai rele emoții umane Teroarea spirituală și panica spirituală, generate de o înțelegere judiciară a relației dintre Dumnezeu și om și prin plasarea îndreptățirii și mântuirii în centrul credinței creștine, pornesc de la o înțelegere a vieții afective a Divinului, în tot ceea ce este asemănător celui mai mare viața afectivă rea a omului Dar Dumnezeu a fost descoperit în Fiul ca Tată, ca iubire infinită Și aceasta învinge pentru totdeauna înțelegerea lui Dumnezeu ca Stăpân și Domn crud, mânios și răzbunător „Dumnezeu nu L-a trimis pe Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci pentru ca lumea să fie mântuită prin El ” „Voia Tatălui care M-a trimis este aceasta ca din ceea ce Mi-a dat El să nu se piardă nimic, ci totul să fie înviat în ziua de pe urmă ” Omul este chemat la desăvârșire, asemănător cu desăvârșirea Cerească Tată Revelația creștină este în primul rând vestea bună despre venire *) Într-un anumit sens, dogma infailibilității papale și epistemologia lui Kant se bazează pe același principiu al unui criteriu extern, justificat din punct de vedere juridic al Adevărului Biblioteca „Runivers” Împărăția lui Dumnezeu, pe care ni s-a poruncit să o căutăm înainte de toate Căutarea Împărăției lui Dumnezeu nu este doar o căutare a mântuirii personale Împărăția lui Dumnezeu este transfigurarea lumii, învierea generală, noul cer și noul pământ IV Înțelegerea creștină a lumii nu numai că nu ne obligă, dar nici nu ne permite să credem că numai sufletele individuale ale oamenilor sunt reale, că numai ele constituie creația lui Dumnezeu Societatea și natura sunt, de asemenea, realități și create de Dumnezeu Societatea nu este o invenție umană Este la fel de primordial, așa cum are rădăcini ontologice, la fel ca personalitatea umană Iar personalitatea umană nu poate fi smulsă din societate, la fel cum societatea nu poate fi separată de personalitățile umane Individul și societatea se află într-o interacțiune vie, aparțin unui întreg anume Viața spirituală a indivizilor se reflectă în viața societății Iar societatea este un fel de organism spiritual care se hrănește cu viața indivizilor și îi hrănește Negarea realității societății este nominalism Și acest tip de nominalism are consecințe fatale pentru conștiința bisericească, pentru înțelegerea naturii Bisericii Biserica este o societate spirituală și această societate are o realitate ontologică; ea nu se poate reduce la interacțiunea sufletelor individuale care sunt mântuite În societatea bisericească se realizează Împărăția lui Dumnezeu și nu numai sufletele individuale sunt mântuite Când spun că cineva poate fi mântuit numai în Biserică, afirm catolicitatea mântuirii, mântuirea în societatea spirituală și prin societatea spirituală, mântuirea cu frații mei în Hristos și cu toată creația lui Dumnezeu, și neg înțelegerea individualistă a mântuirii , mântuire numai (mântuiește-te pe tine, care poate, fă-ți drum în Împărăția Cerurilor, cum spunea un ortodox), resping egoismul mântuirii Mulți oameni cred că interpretarea creștinismului ca religie a mântuirii personale este în primul rând o interpretare ecleziastică Dar, în realitate, se ciocnește cu însăși ideea de Biserică și expune realitatea Bisericii unei descompunere nominalistă Dacă unele opinii domină în exterior lumea ortodoxă și sunt venerate de unii ierarhi ca fiind deosebit de ecleziastice, aceasta nu înseamnă că sunt cele mai ecleziastice în sensul profund, ontologic al cuvântului Odată arianismul a dominat în ierarhia Orientului Este posibil ca aceste opinii să reflecte declinul creștinismului, osificarea creștinismului Nu ar fi fost atât de teribile catastrofe și răsturnări în lume, nu ar fi existat o asemenea lipsă de Dumnezeu și diminuare a spiritului, dacă creștinismul nu ar fi devenit fără aripi, plictisitor, necreativ, dacă nu ar fi încetat să inspire și să ghideze viața societăților și culturilor umane, dacă nu ar fi fost împins într-un mic colț al sufletului uman, dacă câinele condiționat și extern- Biblioteca „Runivers” magia și ritualismul nu au înlocuit implementarea reală a creștinismului în viață Iar viitorul societăților și culturilor umane depinde dacă creștinismul capătă o semnificație creatoare, de transformare a vieții, dacă se dezvăluie din nou în creștinism o energie spirituală, capabilă să genereze entuziasm, conducându-ne de la declin spre înălțare Oamenii oficiali ai Bisericii, profesioniștii religiei, ne spun că problema mântuirii personale este singura nevoie, că creativitatea în acest scop este inutilă și chiar dăunătoare De ce cunoașterea, de ce știința și arta, de ce invențiile și descoperirile, de ce adevărul public, creativitatea unei vieți noi, mai bune, când sunt amenințat cu distrugerea veșnică și singura mea nevoie este mântuirea veșnică Acest tip de conștiință religioasă și sentimente de sine suprimate și de-a dreptul panicate nu pot justifica creativitatea Nu este nevoie de nimic pentru lucrarea de mântuire personală a sufletului În aceeași măsură, nu este nevoie de cunoaștere, așa cum nu este nevoie de artă, nu este nevoie de economie, nu este nevoie de stat, nu este nevoie de însăși existența naturii, a lumii lui Dumnezeu Adevărat, uneori îți vor spune că existența unui stat este necesară și, mai mult decât atât, sub forma unei monarhii autocratice, întrucât întregul sistem religios de viață a fost posibil doar datorită existenței unei monarhii ortodoxe, căreia s-a construit toată construcția al vieţii i s-a încredinţat Dar gândind consecvent, trebuie să admitem că statul nu numai că nu este necesar pentru mântuirea mea, ci mai degrabă dăunător Acest tip de conștiință religioasă nu poate justifica nicio faptă din lume, sau poate doar prin inconsecvență și conviețuire Aceasta este părtinirea budistă în creștinism Rămâne doar să mergi la mănăstire Dar însăși existența mănăstirilor presupune ocrotirea lor prin ordin de stat Acest tip de conștiință tinde să justifice viața mic-burgheză ca fiind umilă și sigură și să o combine într-un singur sistem cu isprava monahală a câtorva, dar nu poate justifica niciodată creativitatea Întrebarea trebuie pusă altfel, iar creștinismul nu numai că permite, ci și ne prescrie să punem întrebarea altfel O femeie simplă, ni se spune, se salvează mai bine decât un filozof, iar mântuirea ei nu necesită cunoștințe, cultură etc Da, iar o simplă „aba” este acum un mit, ea a devenit nihilistă și ateă Filosoful și omul de cultură au devenit credincioși Ignoranții, proștii și chiar idioții pot fi salvați în felul lor, dar este permis să ne îndoim că ideea lui Dumnezeu despre lume, planul Împărăției lui Dumnezeu a inclus populația sa exclusiv de ignoranți, proști și idioți Este îngăduit să ne gândim, fără a încălca câtuși de puțin smerenia care ni se cuvine, că planul lui Dumnezeu pentru lume este mai înalt, mai divers și mai bogat, că intră în el plinătatea pozitivă a ființei, perfecțiunea ontologică Apostolul ne recomandă să fim prunci la inimă, dar nu la minte Și iată creativitatea omului, cunoașterea, arta, invenția, modernitatea Biblioteca „Runivers” perfecţionarea societăţii etc , etc , este necesară nu pentru mântuirea personală, ci pentru realizarea planului lui Dumnezeu pentru lume şi umanitate, pentru transformarea cosmosului, pentru Împărăţia lui Dumnezeu, care cuprinde toată plinătatea fiind O persoană este chemată să fie un creator, un complice în lucrarea lui Dumnezeu de pace și ordine mondială, și nu doar să fie mântuită Și o persoană poate uneori, în numele creativității, la care este chemat de Dumnezeu, în numele realizării lucrării lui Dumnezeu în lume, să uite de sine și de sufletul său Diferite daruri au fost date oamenilor de către Dumnezeu, iar nimeni nu are dreptul să le îngroape în pământ, fiecare trebuie să folosească creativ aceste daruri, indicând vocația obiectivă a unei persoane Apostolul Pavel vorbește despre aceasta cu mare forță (Prima Epistolă către Corinteni Cap ) și Apostolul Petru (Prima Epistolă Cap - ) Individul este salvat Dar pentru ca o personalitate să fie salvată, ea trebuie să fie stabilită în adevărata ei natură Adevărata natură a personalității constă în faptul că este centrul energiei creatoare În afara creativității, nu există personalitate Personalitatea creatoare este salvată pentru eternitate Afirmarea mântuirii împotriva creativității este afirmarea mântuirii vidului, a inexistenței O persoană în ființa sa pozitivă este caracterizată de o psihologie creativă Poate fi suprimată și ascunsă, poate fi dezvăluită, dar este ontologic inerentă omului Instinctul creator la om este un instinct dezinteresat, în care omul uită de sine, își pierde cumpătul O descoperire științifică, o invenție tehnică, creativitate artistică, creativitate socială pot fi necesare pentru alții și folosite în scopuri utilitare, dar creatorul însuși este altruist și detașat de el însuși Aceasta este esența psihologiei creative Psihologia creativității este foarte diferită de psihologia smereniei și nu poate fi construită pe ea Umilința este o activitate spirituală interioară în care o persoană este ocupată cu sufletul său, autoprevenirea, auto-îmbunătățirea, auto-mântuirea Creativitatea este un act spiritual în care o persoană uită de sine, se renunță la sine în actul creator, este absorbită de obiectul său În creativitate, o persoană experimentează o stare de ridicare extraordinară a întregii sale ființe Creativitatea este întotdeauna un șoc în care egoismul obișnuit al vieții umane este depășit Și un bărbat acceptă să-și distrugă sufletul în numele unui act creator Este imposibil să faci descoperiri științifice, să contemple filozofic misterele ființei, să creezi opere de artă, să faci reforme sociale doar în stare de smerenie Creativitatea presupune o stare spirituală diferită, nu opusă smereniei, ci diferită calitativ de aceasta, un alt moment al vieții spirituale Și Sf Atanasie cel Mare a dezvăluit adevărul homosexualității nu într-o stare de smerenie, ci într-o stare de ascensiune creativă și de iluminare, deși smerenia a precedat aceasta Creativitatea presupune un fel de asceză spirituală, creativitatea nu este răsfățarea pasiunilor cuiva Creativitatea presupune tăgăduire de sine și sacrificiu, victorie asupra puterii „lumii” Creare Biblioteca „Runivers” există o manifestare a iubirii pentru Dumnezeu și pentru divin, și nu pentru această lume Și prin urmare calea creativității este și calea depășirii „lumii” Dar creativitatea este o altă calitate-deșertăciune a vieții spirituale decât smerenia și austeritatea, este descoperirea naturii dumnezeiești a omului Uneori ei argumentează astfel: mai întâi o persoană trebuie să fie mântuită, să învingă păcatul și apoi să creeze Dar o astfel de înțelegere a relației cronologice dintre mântuire și creativitate este contrară legilor vieții Acest lucru nu s-a întâmplat niciodată și nu se va întâmpla niciodată Trebuie să fiu salvat toată viața și până la sfârșitul vieții nu voi putea birui în cele din urmă păcatul Prin urmare, nu va veni niciodată vremea când voi avea puterea să încep să creez viața Dar, așa cum o persoană trebuie să fie salvată toată viața, el trebuie să-și creeze toată viața, participând la procesul creativ în conformitate cu darurile și vocația sa Relația dintre mântuire și creativitate este o relație ideală și internă, și nu o relație de succesiune cronologică reală Creativitatea ajută, dar nu interferează cu mântuirea, deoarece creativitatea este împlinirea voinței lui Dumnezeu, ascultarea de chemarea lui Dumnezeu, participarea la lucrarea lui Dumnezeu în lume Fie că sunt tâmplar sau filozof, sunt chemat de Dumnezeu la construcția creativă Creativitatea mea poate fi distorsionată de păcat, dar absența completă a creativității este o expresie a asupririi finale a omului de către păcatul originar Nu este adevărat că asceții și sfinții au fost doar mântuiți – au creat și ei, au fost artiști ai sufletelor omenești Apostolul Pavel, în tipul său spiritual, a fost mai mult un creator de geniu religios decât un sfânt ÎN Nu toată creativitatea este bună Poate exista creativitate rea Puteți crea nu numai în numele lui Dumnezeu, ci și în numele diavolului Dar tocmai din acest motiv creativitatea nu trebuie cedată diavolului, Antihrist Antihrist își dezvăluie creativitatea falsă cu mai multă energie Și dacă nu există creativitate creștină a construcției creștine a vieții, construcția creștină a societății, atunci creativitatea și construcția anti-creștină și anti-creștină vor cuceri toate regiunile din ce în ce mai mari, vor triumfa în toate sferele vieții Dar pentru cauza lui Hristos în lume, este necesar să cucerim cât mai multe domenii ale vieții, este necesar să cedezi cât mai puțin Antihrist și lucrării sale în lume Plecând din lume, negând creativitatea în lume, lași soarta lumii în seama lui Antihrist Dacă noi creștinii nu creăm viața în adevărata libertate și fraternitate a oamenilor și a popoarelor, atunci va fi fals să facem Antihrist Decalajul dualist dintre dispoziția spirituală personală și morală, pentru care creștinismul necesită asceză, detașare, sacrificiu și iubire, precum și dispoziția și moralitatea publicului Biblioteca „Runivers” înrădăcinată, creând statul, economia etc , pentru care creștinismul permite atașamentul față de lucrurile materiale, cultul proprietății și setea de bogăție, competiție și competiție, voința de putere etc , nu pot continua să existe Conștiința creștină nu poate permite unei societăți să se odihnească pe proprietăți pe care le recunoaște ca fiind vicioase și păcătoase Renașterea creștină presupune o nouă creativitate spirituală și socială, crearea unei adevărate societăți creștine, și nu un stat creștin simbolic convențional Este imposibil să mai tolerăm minciunile condiționate în creștinism Socialismul anticreștin triumfă, pentru că creștinismul nu rezolvă problema socială Gnosticismul anticreștin triumfă, pentru că creștinismul nu își dezvăluie gnoza creștină Și așa este în toate Ne apropiem de ultima limită O cultură laică, umanistă, neutră devine din ce în ce mai puțin posibilă Nimeni nu mai crede într-o cultură abstractă Peste tot omul se confruntă cu o alegere Lumea este împărțită în începuturi opuse Mai mult, totul nu se poate întâmpla așa cum sa întâmplat în noua istorie Și, în același timp, este imposibil să ne întoarcem la vechiul Ev Mediu Problema creativității, problema culturii și societății creștine, este insolubilă ecleziastică și ierocratică Aceasta este problema sfințirii religioase a principiului uman și nu a restabilirii stăpânirii principiului angelic Creativitatea este sfera libertății umane, plină de iubire excesivă pentru Dumnezeu, lume și om Nici începutul unei noi istorii, nici începutul vechiului Ev Mediu, ci doar începutul unui nou Ev Mediu, nu pot scoate din criza lumii și criza creștinismului Creativitatea creștină va fi opera monahismului în lume *) Criza religioasă a erei noastre este legată de faptul că conștiința bisericească este deteriorată, nu a ajuns la plenitudine Și mai devreme sau mai târziu această plenitudine trebuie atinsă și trebuie relevat că o mișcare creatoare pozitivă în lume, în cultură a fost revelația libertății umane în Biserică, a fost revelația vieții omenirii în Biserică, adică era inconștient ecleziastic Creativitatea omului în lume a fost însăși viața Bisericii, ca a omului-Dumnezeu Aceasta nu înseamnă deloc că creativitatea și creația omului în istoria modernă a fost inconștient ecleziastică Acest proces a fost dublu, în el se pregătea împărăția acestei lumi, împărăția lui Antihrist În umanism era și o mare minciună, o răzvrătire împotriva lui Dumnezeu, se pregătea exterminarea omului și stingerea ființei Dar a existat și o căutare pozitivă a libertății umane, a fost o descoperire a puterilor creatoare ale omului Mai mult, procesul creativ în umanitate nu poate rămâne neutru, trebuie să devină pozitiv ecleziastic, conștient de sine sau, în sfârșit, să devină anti-bisericesc, anti-creștin, *) Prin aceasta, desigur, nu neg câtuși de puțin sensul etern și fundamental al monahismului în sensul exact al cuvântului Biblioteca „Runivers” nici unul În lume, în cultură, trebuie făcută o adevărată împărțire ontologică, nu formal și exterior ecleziastică, ci interior spirituală și ontologic eclesiastică Acesta este sensul vremurilor noastre Energia divină funcționează peste tot în lume în moduri diverse și adesea invizibile Și nu ar trebui să-i ispitească pe „micii” vremii noastre, fiii risipitori întorcându-se la biserică, negând orice semnificație religioasă pozitivă din spatele proceselor creatoare care au avut loc în lume În vremurile moderne, toți oamenii semnificativi din punct de vedere spiritual erau singuri din punct de vedere spiritual Teribil de singur, tragic de singur a fost un geniu, un inițiator creativ Nu exista nicio conștiință religioasă că un geniu este un mesager din cer Și rareori au fost auzite voci precum vocile catolicilor individuali care cer canonizarea lui Cristofor Columb Această singurătate de geniu este generată de dualism, despre care s-a vorbit tot timpul Ea poate fi depășită doar printr-o trezire creștină care va fi creativă Dar o renaștere creativă a bisericii nu poate fi gândită în categorii ierocratice, nu poate fi strecurată în cadrul profesionalismului bisericesc, nu poate fi gândită ca un proces exclusiv „sacru”, spre deosebire de procesele „profane” Reînvierea bisericii creatoare va veni și din mișcarea în lume, în cultură, din energiile religioase creatoare acumulate în lume Mai mult trebuie să credem că Hristos acționează în rasa sa umană spirituală, nu o părăsește, deși această acțiune era invizibilă pentru noi Creștinii se confruntă cu sarcina de a biserica toată viața nu înseamnă predominanţa teocraţiei şi a hierocraţiei Biserica are ca latură inevitabilă recunoașterea de către Biserică a acelei creativități spirituale care părea să fie în afara Bisericii pentru conștiința diferențială și ierocratică a Bisericii Biserica în sensul cel mai profund al cuvântului a trăit în lume, în lume au existat procese bisericești inconștiente împlinirea Bisericii, ca viață a divino-umanului, dezvăluirea conștiinței bisericești integrale înseamnă îmbogățirea noii experiențe spirituale a omenirii Această experiență spirituală nu trebuie lăsată nejustificată și nesfințită Omul tânjește și tânjește nemăsurat după sfințirea căutării sale creatoare Biserica este viață, viața este mișcare, creativitate Este imposibil să mai suportăm ca mișcarea creatoare să rămână în afara Bisericii și anti-Biserici, în timp ce Biserica să fie imobilă și lipsită de viață creatoare Formele cunoscute ale conștiinței bisericești au recunoscut cu ușurință teofania în formele înghețate de viață, în corpurile istorice nemișcate (de exemplu, statulitatea monarhică) Dar vin vremuri când conștiința ecleziastică va trebui să recunoască teofania în creativitate Creativitatea extra-bisericească, laică, umanistă a fost epuizată, peste tot ea se lovește de o fundătură Cultura a dispărut Cei mai buni oameni sunt chinuiți de setea de veșnicie Și asta înseamnă că trebuie să vină era creativității Biblioteca „Runivers” bisericesc, creștin, divin-uman Biserica nu poate rămâne un colț de viață, un colț de suflet Sperăm că toată atitudinea creatoare, transformatoare față de viață, va trece din lume în Biserică Numai în Biserică poate fi păstrată și revelată imaginea omului și libertatea omului, care sunt distruse de procesele care au loc în lume Într-o civilizație fără Dumnezeu, imaginea omului și libertatea spiritului vor pieri, creativitatea se va seca, barbarizarea va începe deja Încă o dată Biserica va trebui să salveze cultura spirituală, libertatea spirituală a omului Aceasta este ceea ce eu numesc apariția noului Ev Mediu Se trezește voința către o adevărată transformare a vieții, nu numai personală, ci și socială și mondială Și această bunăvoință nu poate fi oprită prin conștientizarea că Împărăția lui Dumnezeu pe pământ nu este posibilă Împărăția lui Dumnezeu se realizează în veșnicie și în fiecare moment al vieții și indiferent de măsura în care puterea răului învinge în exterior Sarcina noastră este să dăm toată voința și toată viața noastră biruinței puterii binelui, adevărului lui Hristos în toate și pretutindeni Viața umană este divizată și zdrobită de două tragedii — tragedia Bisericii și tragedia culturii Aceste tragedii sunt generate de paguba dualistă, de sărăcirea Bisericii la o înțelegere diferențială, ierocratică a ei, care opun mereu Biserica lumii Noi creștinii nu trebuie să iubim „lumea” și ceea ce este din „lume”, trebuie să cucerim „lumea” Dar această „lume”, conform definiției patristice, este patimile, este păcatul și răul, și nu creația lui Dumnezeu, nu cosmosul Biserica se opune unei astfel de „lumi”, dar nu se opune cosmosului, creației lui Dumnezeu, plinătății pozitive a ființei Rezolvarea a două tragedii - într-o înțelegere vitală, și nu numai teoretică, a creștinismului, ca religie nu numai a mântuirii, ci și a creativității, o religie a transfigurării lumii, o înviere universală, dragoste pentru Dumnezeu și om , adică în includerea totală a adevărului creștin despre Dumnezeu-bărbăție, despre Împărăția lui Dumnezeu Iar rezoluția pozitivă este de cealaltă parte a vechii opoziții a heteronomiei și autonomiei Creativitatea nu este heteronomă și nici autonomă, nu este deloc „nominală”, este divino-umană, este manifestarea iubirii excesive a omului față de Dumnezeu, răspunsul omului la cel al lui Dumnezeu, la așteptarea lui Dumnezeu Credem că în creștinism există puteri creatoare inepuizabile Iar descoperirea acestor forțe va salva lumea de la declin și decădere Întrebarea din timpul nostru nu este despre lupta dintre creștinismul bisericesc și cel non-bisericesc, ci despre lupta spirituală din cadrul Bisericii, mișcări interne bisericești, mișcări exclusiv protectoare și creatoare Iar monopolul ecleziasticismului nu poate aparține exclusiv curentelor protectoare, ostile creativității De aceasta depinde viitorul Bisericii de pe pământ, viitorul lumii și al umanității În Biserică există un principiu conservator etern; sacralitatea și tradiția trebuie păstrate neclintit Dar în Biserică trebuie să existe și un principiu creator veșnic, un principiu transformator, îndreptat spre a Doua Venire a lui Hristos, spre Împărăția triumfătoare a lui Dumnezeu Biblioteca „Runivers” către el La baza credinței creștine stă nu numai preoția, ci și profeția „Și după cum, după harul care ni s-a dat, avem diferite daruri, dacă ai proorocie, proorociți după măsura credinței” (Romani : ) Creativitatea, manifestarea creatoare a geniului omului, este deocamdată o profeție secularizată, căreia trebuie să-i fie redată semnificația sacră NIKOLAY BERDYAEV Biblioteca „Runivers” SCHELE DOCTRINEI DESPRE BISERICI*) Are Ortodoxia autoritatea externă a infailibilității dogmatice? Răspunsul cel mai simplu la întrebarea pusă ar fi dat atunci, dacă noi, urmându-i pe catolici, cedându-ne părtinirii gândirii catolice, am putea răspunde cu claritate formală - și de asemenea catolică: o astfel de autoritate în Ortodoxie sunt Sinoadele și Sinoadele ecumenice în general, sau chiar organele celor mai înalte administrații bisericești sau ale ierarhilor superiori individuali, capabili uneori, din cauza slăbiciunii umane, fiind catolici în gândurile lor, să-și dea propriile opinii infailibilitate dogmatică În același timp, toată diferența cu catolicismul ar sta doar în corpul acestei infailibilități: pentru catolici este singurul corp - marele preot roman, căruia, potrivit dogmei Vaticanului, îi aparține infailibilitas ex cathedra în materie de credință și morală, pentru ortodocși este un organism colectiv - Sinodul Episcopilor Însăși posibilitatea și necesitatea unei autorități externe infailibile este dincolo de orice îndoială, ceea ce confirmă indirect charisma fideis specială atribuită de definiția Vaticanului unui singur papă, aici aparținând corpului episcopilor; acestea din urmă și posedă, așadar, charisma infalli-bilitatis Deci este sau nu? Iată prima întrebare preliminară Se deosebește Ortodoxia de catolicism doar prin natura organului infailibilității, sau diferența merge mult mai adânc, atât de mult încât Ortodoxia neagă existența unui astfel de organ și chiar posibilitatea lui? Oricât de ciudat ar părea, dar această întrebare fundamentală nu primește întotdeauna o rezoluție unanimă în literatura teologică sau, mai degrabă, nu este întotdeauna pusă cu suficientă atenție *) Vezi Nr pentru continuare Biblioteca Runiverse strălucire, care ar elimina ambiguitatea și obscuritatea Deci, el nu este deloc pozat ca atare în ghidurile autoritare ale dogmei ortodoxe a lui Filaret, Arhiepiscop Cernigov și Mitropolitul Macarie În primul găsim următoarea definiție: „cea mai înaltă autoritate bisericească este sinodul ecumenic Definițiile lor erau obligatorii pentru toată lumea Astfel, conform conștiinței practice a Bisericii, conciliile ecumenice constituie cea mai înaltă autoritate ecleziastică din întreaga Biserică a lui Hristos (Teologia dogmatică ortodoxă, ed a III-a S P B , partea a II-a, p ) „Concentrarea puterii spirituale pentru Biserica Universului în Sinoadele Ecumenice Ei s-au repezit în cele din urmă către întreaga biserică, așa cum a arătat istoria acestor Soborov; nicio altă putere nu a fost recunoscută ca putere a Sinoadelor Ecumenice și supus necondiționat b catedralele a fost considerată o datorie indispensabilă atât pentru toți credincioșii, cât și pentru pastorii înșiși (Teologia dogmatică ortodoxă, ed a III-a, Sankt Petersburg , vol II pp - ) Ambele definiții nu merg mai departe decât afirmând faptul că semnificația practică a conciliilor ecumenice și puterea lor O poziție caracteristică în această problemă a luat-o vechii catolici, care s-au desprins de catolicism tocmai pe baza dogmei vaticane: pentru ei, problema Bisericii a apărut ca o chestiune a unei structuri conciliare sau individuale a unui organ de infailibilitate autoritatea bisericească (la fel cum a fost ridicată la Sinoadele de reformă din Constanța și Basel) ) Expresia autoritară a conștiinței ortodoxe, sărutată cu dragoste de întreaga lume ortodoxă, este celebra epistolă a Patriarhilor Răsăriteni din , în care se exprimă în mod voalat ideea absenței unui organ extern de infailibilitate în Ortodoxie, pentru respectarea a adevărului este încredințat aici oamenilor bisericii ca corp al bisericii *) Distinc și radical Formularea întrebării autorității doctrinare în Ortodoxie îi aparține lui Homiakov, care și-a înscris astfel numele în mod neșters în istoria teologiei ortodoxe , ca apostol al libertății în Ortodoxie „Cunoașterea adevărurilor divine este dată iubirii creștine și nu are alt paznic decât această iubire” (Khomyakov, Collected Works, vol II, p ) „Dumnezeu însuși în revelațiile iubirii vii este Biserica” ( ) „Libertatea rezonabilă a credincioșilor nu cunoaște nicio autoritate externă asupra ei înșiși; dar protecția acestei libertăți este în unanimitatea sa cu Biserica, iar măsura îndreptățirii este determinată de conștiința tuturor credincioșilor” ( ) Așadar, „întreaga Biserică a acceptat sau a respins definițiile conciliilor, în funcție de faptul că le-a găsit consecventă sau contrară credinței și tradiției sale și și-a însușit denumirea subiectelor ecumenice din ele, în hotărârile cărora le-a recunoscut expresia gândirii sale interioare adică k *) „Avem însuși trupul Bisericii, adică tocmai oamenii care doresc mereu să-și păstreze credința neschimbată” ca Păzitor al Evlaviei Biblioteca „Runivers” Autorității lor temporare în materie de disciplină i s-a alăturat semnificația proprietăților incontestabile și imuabile în materie de credință Sinodul Ecumenic a devenit vocea Bisericii ” ( ) „De ce au fost respinse Sinoadele (eretice), care nu reprezentau nicio diferență exterioară față de Sinoadele ecumenice? Singurul motiv este că deciziile lor nu au fost recunoscute ca vocea Bisericii de către întregul popor al bisericii, de către acel popor și în acel mediu în care în chestiuni de credință nu există nicio diferență între un om de știință și un ignorant, un om bisericesc și un laic , un bărbat sau o femeie, un suveran sau un nobil, un proprietar de sclav b și sclav, unde, când este necesar, la discreția lui Dumnezeu, copilul primește darul viziunii, cuvântul înțelepciunii este dat pruncului , erezia episcopului învăţat este infirmată de un păstor analfabet, pentru ca toţi să fie una în unitatea liberă a credinţei vii, care este manifestarea Duhului lui Dumnezeu Aceasta este dogma care se află în adâncul ideii de libertate: ( - ) Homiakov a dărâmat formularea catolică a întrebării, care a pătruns și în Ortodoxie A plasat Ortodoxia în poziția unui catolicism indecis, inconsecvent, care are meritul incontestabil al consecvenței și dezvoltă până la capăt ideea unui organ exterior de infailibilitate ecleziastică Întrebarea este tocmai aceasta: fie libertatea Ortodoxiei, fie papism? Deci, cum este cu adevărat în Ortodoxie cu autoritatea infailibilă a adevărului Bisericii? Problema autorității infailibile a Bisericii prezintă o dificultate excepțională în a pune și a discuta și poate fi imposibilă o soluție teoretică finală; motivul pentru aceasta nu este dificultățile sau ambiguitățile exterioare și demontabile, ci însăși esența problemei, în care inexprimabilitatea și inexprimabilitatea a tot ceea ce privește Biserica în ființa ei se simte cel mai acut Cu toate acestea, fără a spera măcar într-o soluție a problemei, este necesar să o punem în toată profunzimea ei, căci nu este doar fundamentală în înțelegerea vieții bisericești, ci și caracteristică ambelor direcții ale gândirii și vieții creștine: occidentală și răsăriteană În învățătura lumii occidentale, motivul principal este ideea că autoritatea doctrinară exterioară, absolută, aparține Bisericii, nu numai datorită dezvoltării ei istorice, ci ca semn constitutiv necesar al conceptului însuși de biserică Biserica în acest sens poate fi definită ca o organizație a puterii și a autorității Creștinismul răsăritean, spre deosebire de aceasta, afirmă în mod vital (deși acest lucru nu este întotdeauna pe deplin recunoscut) că Biserica nu are, nu ar trebui și nu poate avea o asemenea autoritate externă Și această afirmație nu trebuie de temut, ocolită sau ascunsă de formule vagi că nu avem autoritatea papei, ci în schimb avem autoritatea conciliilor ecumenice etc Întrebarea aici este despre însăși esența bisericii, care nu nu permite niciun fel de ambiguități și compromisuri Doctrina ortodoxă nu cunoaște autoritatea doctrinară externă a Bisericii, nu poate și nu trebuie să o cunoască; fidelitatea faţă de tradiţia patristică nu poate Biblioteca „Runivers” poate fi considerat echivalent cu înțelegerea catolică a infailibilității Acesta din urmă este definit ca abilitatea de a nu greși în judecată și aparține în primul rând domeniului gândirii teoretice, deși în domeniul dogmelor În filosofia și metodologia științelor, problema fiabilității (infailibilității) cunoașterii sau, ceea ce este la fel, problema semnelor adevărului, este fatală și veșnică; dar dacă știința nu cunoaște și nu poate cunoaște autoritatea externă, aceasta nu înseamnă că relativismul rău nu poate fi evitat pentru ea — trebuie să se mulțumească cu semne interne de adevăr în dovezi de sine, auto-consecvență etc ; într-un cuvânt, criteriul ei imanent Cu toate acestea, nici măcar acest sistem nu poate fi transferat din domeniul științei în domeniul conștiinței bisericești (care este ceea ce păcătuiește tradițiile occidentale, atât catolice cât și protestante) Căci acest criteriu este satisfăcător pentru gândirea științifică; dar Biserica nu este doar gândire sau cunoaștere, sau învățătură, ci profunzimea primitivă a unei singure experiențe religioase integrale, în raport cu care toate cuvintele și gândurile care o exprimă sunt funcții secundare, parcă reflectări ale momentelor și straturilor sale individuale; în timp ce pretind că exprimă întregul, ele trebuie calificate ca inadecvate pentru acesta Prin urmare, dogmele, precum judecățile sau gândurile despre credință, sunt calitativ diferite de construcțiile teoretice ale științei Ele sunt doar proiecții logice ale unui început super-logic, o expresie în cuvinte a ceea ce cu adevărat nu este conținut într-un cuvânt; criteriul adevărului lor nu este acordul gândirii cu sine însuși (un criteriu formal imanent), ci vitalitatea lor, tocmai asta se pune la baza definiției lor și se proiectează doar în cuvinte și judecăți Prin urmare, vorbind despre dogme, trebuie să ținem cont nu de adevărul acelor sau altor formulări și definiții (care au un înțeles derivat și pur auxiliar), ci de corectitudinea sau incorectitudinea experienței care stă la baza lor Dacă izvorăște din viața una și întreagă a Bisericii, dacă este bisericească și adevărată, atunci definiția ei dogmatică corespunde scopului ei; dar dacă este rodul unei abateri de la viață, o despărțire de viața unică a Bisericii, o erezie ((λεοησςα) înseamnă tocmai o separare), atunci proiecția ei în sfera logică, dogmă, are proprietatea de auto- a inițiat speculații, doctrină falsă și păcat Astfel, vorbind de definiții dogmatice, ar trebui să se vorbească nu atât despre adevărul sau falsitatea lor, cât despre ecleziastică (catolic - catolicitate) sau erezie Iar erezia, conform acesteia, nu este o eroare verbală sau logică în gândirea lucrurilor divine, ci o perversiune vitală a ereticului însuși, o schimbare dureroasă care are loc în inima omului Fiecare erezie este o despărțire de biserică, o cădere de ea, un fel de singurătate spirituală și personalitatea unei existențe separate Această separare de viața unică absolută este cauza inevitabilei sărăciri spirituale a ereticului În sens invers Biblioteca „Runivers” Prin urmare, Biserica este mereu plină, infinit de bogată și întotdeauna egală cu ea însăși, căci ea conține plinătatea tuturor și este mișcată de Duhul Sfânt Și, prin urmare, expresiile exterioare ale vieții Bisericii — definițiile sale dogmatice — posedă adevăr absolut — tocmai din cauza plinătății ontologice a vieții ei Dar aici constă principala dificultate a întrebării, deoarece adevărul dogmelor depinde de plinătatea vieții, dreptul de a le exprima poate aparține numai celor care posedă această plinătate, adică exclusiv bisericii însăși - Duhul Sfânt trăind în ea În efortul de a găsi un fel de purtător de cuvânt extern al conștiinței bisericești (oricine ar fi el: o catedrală, un papă - nu contează) și numind un anumit criteriu extern, ne abatem în mod necesar de la punctul de vedere general al bisericii și înlocuiește întreaga Biserică ca un curent separat de momentul ei; acum se pune întrebarea: ce este Biserica? Unde este ea? Este oare în totalitatea a tot ceea ce este creat de Dumnezeu și trăind o viață divină, sau în acel punct pe care îl luăm drept criteriu al conștiinței bisericești? Ca urmare a acestui fapt, devine clar că Ortodoxia nu cunoaște niciun corp absolut și nu acceptă pentru Biserică decât pe ea însăși, în realizarea ei, manifestată în fiecare suflare de viață și nu permite nici un pars pro toto, autorități externe, ci cunoaște doar pars in toto Cu toate acestea, în ciuda acestui fapt, Ortodoxia vrea să fie și nu poate decât să fie Biserica Tradiției Tot ceea ce are, cu care este bogat – dogmatic, canonic, liturgic – vrea să observe cu sfințenie, să cinstească cu sfințenie, să ocrotească Dar aceasta ar trebui să fie supunerea liberă față de autoritate și nu ascultarea supusă autorității; ascultarea ca o consecință a iubirii, ca iubirea însăși Căci iubirea înseamnă unitate, iar acțiunea de sine stătătoare, precum despărțirea de Biserică, căderea de la unitatea ei, este un act lipsit de iubire, autoafirmare și mândru Dacă, de exemplu, nu respect postul prescris de Biserică cuvenit la slăbiciune, atunci comit un anumit păcat; dar dacă nu accept postul, nu îl consider necesar și util pentru mine, opunând micimea mea conștiinței bisericești, atunci mă despart de el, cad din el, devin eretic Conștiința mea trage apoi o existență individuală iluzorie și i se pare independentă și auto-întemeiată, în timp ce prin natura ei trebuie să se dizolve în adevăr absolut, să trăiască în Biserică Dar cum să nu ascultăm în sine de ceea ce se consideră superior, față de care se înclină, față de care se roagă? La urma urmei, tradiția, deși este în afara noastră, este expresia conștiinței totale a bisericii, purtătoarea și păzitorul ei Și, prin urmare, îi subordonează în mod liber pe toți cei care participă, de asemenea, la această conștiință Cea mai captivantă, cea mai uimitoare proprietate a Bisericii este tocmai această libertate, care trebuie îmbinată în mod necesar cu disciplina și ascultarea ecleziastică Negând-o, negăm însăși ideea Bisericii, înlocuind-o cu un mecanism legal mort de or- Biblioteca „Runivers” a organizat ascultarea și supunerea, punând legea veche în locul harului Noului Testament, căzând din Ortodoxie în legalism Dar viața în Biserică este un singur act holistic și, prin urmare, se distinge întotdeauna printr-un caracter creator, nu în sensul de a crea ceva nou din nimic, ci ca întruchipare vitală, vie și, prin urmare, liberă a bisericii date constiinta Așadar, în Ortodoxie, ascultarea este întotdeauna asociată cu libertatea fiilor lui Dumnezeu, cu îndrăzneala prietenilor lui Dumnezeu, cu nestingerea Duhului, nedegradarea profeției Biserica nu poate fi niciodată un păzitor mort al tradiției; necesită întotdeauna îndrăzneala iubirii Prin urmare, libertatea este o definiție inalienabilă a Ortodoxiei; este adesea resimțită ca o responsabilitate teribilă, ca o povară, de povara căreia se îndoaie umerii celor slabi și timizi și care este atât de ușor și ispititor să se mute pe umerii altuia; dar a face acest lucru înseamnă a ceda tentației livresmului și fariseismului, a porni pe calea unei înțelegeri moarte a eclesiasticismului, a da ascultare marelui inchizitor Dostoievski, care îi oferă omului să se elibereze de acest dar greu al libertății Dar tocmai aceasta constituie însăși esența personalității spirituale, de dragul căreia Dumnezeu a creat lumea și pentru mântuirea căreia fiul lui Dumnezeu s-a întrupat și a suferit Totuși, ispita este mare de a renunța la libertate de dragul ascultării oarbe și nervul iese și devine expresia exterioară a ființei ei Așa este construcția papismului Cu toate acestea, protestantismul, care de obicei i se opune, de fapt, fiind despărțit de el printr-o linie foarte subțire, este în esență aceeași construcție, doar înțeleasă diferit Protestantismul este religia unei personalități umane trufașe, izolate, înghețate, care se străduiește să-și găsească justificarea în sine și numai în sine și dorind pentru sine și prin ea însăși să devină Biserică Astfel, ceea ce în papism este de fapt negat în numele unității de organizare și putere, în protestantism este sacrificat mândriei omului Protestantismul se dovedește a fi ego-papism în așa fel, în care fiecare, prin forțele minții sale, cunoașterea etc vrea să fie papă pentru el însuși, pretinzând astfel infailibilitatea în materie de credință Tradiția este complet respinsă și măturată de ei, ceea ce distruge acea unitate de biserică, har și inspirație, pentru care tradiția servește ca o expresie exterioară și un fapt concret perceput Acest lucru se face în numele libertății și nedorinței de a se supune unei presupuse autorități exterioare impuse, dar tocmai în conștiința că autoritatea bisericească nu este exterioară, nu impusă, ci iubită și dragă, în care își găsește expresia propria voință și iubire - și stă adevăratul sentiment de biserică, care deosebește Ortodoxia este același ca de catolicism și de protestantism În protestantism, totuși, toată puterea spirituală, lipsită de rădăcini în pământul bisericii, trebuie în mod natural să fie îndreptată spre eforturile minții umane, adică către acea capacitate spirituală a omului Biblioteca „Runivers” pe care se simte cel mai independent și mai autosuficient Asta vedem în realitate, căci protestantismul tinde să devină un creștinism științific, religia savanților și profesorilor, care înmulțesc literatura religios-științifică, nu numai datorită sportului științific, ci și datorită evlaviei naturale a spiritului uman, străduindu-se să slujiți lui Dumnezeu, deși pe o cale greșită În științificitate, desigur, nu se poate nega nici catolicismul; dar acolo nu este o mare de cercetări individuale, ci o doctrină teologică strict dezvoltată și agreată, o doctrină, a cărei toate părțile sunt elaborate cu cea mai deplină completitudine și acuratețe posibilă și sunt interconectate în asemănarea părților din un cod de legi Și acum, spre deosebire de aceste două stiluri de gândire religioasă în Ortodoxie, avem nu atât teologie, cât teologizare, nu o doctrină, ci mai degrabă „contemplare și speculație”, inspirația experienței religioase care nu se încadrează în niciun pre-dat cadru și libertăți nya în tensiunea vieții lor Aceasta este o poveste mereu neîncetată despre o experiență ecleziastică continuă, plină de libertate și inspirație Și aceasta face de înțeles faptul că în Ortodoxie există atâtea opinii teologice și judecăți individuale, care, fără a-și pierde valoarea și semnificația, uneori nu sunt de acord între ele și dubiis libertas Această împrejurare este întotdeauna reproșată Ortodoxiei de gândirea catolică disciplinată Dar se poate obiecta că în catolicism această unitate a sistemului a fost cumpărată prin pierderea libertății și, în consecință, prin paralizia internă a gândirii bisericești, în timp ce în Ortodoxie aceasta este creată veșnic teologizant (care, atunci când vrea să capete un caracter doctrinar, de obicei se dovedește a fi o așchie slabă din catolicism) - deși permite, din cauza slăbiciunii noastre, manifestări de licențiere spirituală, iresponsabilitate și anarhism, cu toate acestea, în momentele de tensiune spirituală, este cu adevărat inspirat de iubire - libertate și realizarea adevăratei biserici Libertatea, care este principiul fundamental al Ortodoxiei, nu împiedică câtuşi de puţin Biserica să fie ierarhică, ceea ce se exprimă în împărţirea în cler, Biserica învăţătoare, şi turma, Biserica ascultătoare Și tocmai clerul este cel care are dreptul de a face o judecată cu autoritate în chestiunile de credință și cinstire a lui Dumnezeu și de a propovădui Cuvântul lui Dumnezeu într-o manieră autorizată, legată de celebrarea închinării ca element al ei Prin urmare, catedralele ortodoxe sunt adunări ale episcopilor Totuși, aceasta nu înseamnă că biserica care ascultă este complet exclusă de la participarea la doctrină, așa cum este cazul în catolicism, unde infailibilitatea pasivă (infallibilitas passiva) constă numai în datoria de supunere oarbă Respectarea adevărului bisericesc, păstrarea lui vie în conștiință și sentimente aparține întregului popor bisericesc, întregului trup al Bisericii Fiecare membru al Ei nu numai că acceptă pasiv, ci și afirmă activ în conștiința ei personală ecleziastică experiența ecleziastică generală Prin urmare, însăși împărțirea oamenilor bisericii în Biblioteca „Runivers” numai a porunci și numai a asculta se dovedește a fi greșit Dar o asemenea stare de lucruri, în care fiecare membru viu al Bisericii, într-un fel sau altul, participă activ la revelația vitală a adevărului Bisericii, complică extrem de discutabilă întrebarea despre semnificația și autoritatea conciliilor ecumenice Căci cele șapte concilii ecumenice au pentru Ortodoxie autoritatea obligației necondiționate, iar determinările lor au cel mai înalt caracter de infailibilitate ecleziastică, ceea ce nu poate fi decât de conceput: nu degeaba Papa Grigorie cel Mare a echivalat autoritatea primelor patru concilii cu autoritatea celor patru Evanghelii canonice Totuși, acest lucru nu ne dă încă dreptul de a determina esența Ortodoxiei prin decretele celor șapte sinoade: căci, pe de o parte, Ortodoxia a existat înaintea lor, iar pe de altă parte, ei departe de a epuiza întregul conținut al Ortodoxie Căci conciliile s-au întrunit și au vorbit despre ereziile care au apărut și, în consecință, au dezvoltat dogmatic doctrina naturii divino-umane a lui Isus Hristos, care a făcut obiectul disputelor religioase în secolele VI-VI Așa se explică faptul că în definițiile conciliare (cu excepția condamnării nestorianismului la Sinodul III) nu există niciun cuvânt despre ceea ce constituie o parte integrantă și esențială a credinței și vieții ortodoxe: cinstirea Maicii Domnului Prin urmare, întrebarea se dovedește a fi extrem de dificilă, dar la fel de inevitabilă: în ce sens au Sinoadele ecumenice autoritate incontestabilă în Ortodoxie? Au ei o putere asemănătoare cu cea a papalității sau este determinată de alte trăsături complet deosebite? Faptele istorice aruncă lumină asupra acestei întrebări pentru noi, dar nu o rezolvă; totuși, aceste fapte pot avea ele însele un sens dogmatic, fiind fapte normative, iar din acest punct de vedere este important să ne gândim cum s-a făcut recunoașterea autorităților conciliilor ecumenice, din ce moment au devenit ecumenice? Aici, de la bun început, trebuie să lăsăm deoparte criteriul formal: reprezentarea reală a întregii lumi creștine la conciliile ecumenice a fost și de fapt imposibilă și nu a fost deloc cerută de conștiința bisericească Majoritatea covârșitoare la consiliile ecumenice care au avut loc în limitele Imperiului Bizantin au fost reprezentate în mod natural de episcopi greci; Denumirea de „ecumenic” aparținea conciliilor mai degrabă în legătură cu faptul că acestea erau adunate de împărați, care erau considerați deținătorii legitimi ai puterii creștine universale Mai departe: semnificația și autoritatea consiliilor au fost recunoscute și au intrat în vigoare departe de a fi imediat după finalizarea lor Astfel, Sinodul I de la Niceea , a cărui definiție în crez este fundamentală în doctrina ortodoxă, nu numai că nu a fost imediat recunoscut ca ecumenic, așa cum se considera el însuși a fi, dar a servit drept semnal pentru apariția unor noi erezii și noi consilii care nu l-au recunoscut Biblioteca „Runivers” și numai Sinodul II de la Constantinopol din a confirmat-o în cele din urmă, dându-i semnificația unui conciliu ecumenic Aceasta este de o importanță fundamentală extrem de importantă, căci însuși faptul confirmării unui conciliu de către altul indică suficient că conciliul nu are autoritate formală externă: *) o primește în viața ulterioară a Bisericii; catedrala devine ecumenica in constiinta, cu constiinta si prin constiinta Bisericii; ea dobândește autoritatea infailibilității ca urmare a acordului său cu conștiința de sine a bisericii A stabili acest acord, a recunoaște că acest consiliu este adevărata față a Bisericii, nu poate fi decât Biserica însăși Formula cu care a început decretele Bisericii: „Sfântul Duh și noi am voit” nu are aici o importanță decisivă,* **) pentru că și decretele consiliilor locale au început cu ea, a fost folosită și de catedrala tâlhară din Efes, ereticul Dioscur, la care Biserica a răspuns cu o anatemă Această formulă exprimă, în primul rând, dorința plină de rugăciune a părinților adunați ca definițiile pe care le fac să fie inspirate de Duhul Sfânt, și nu de mintea personală a membrilor individuali, ea mărturisește faptul că aici a avut loc într-adevăr o adunare a bisericii , iar această definiție nu este o expresie a unei opinii individuale, ci o anumită unitate bisericească Prin urmare, se anunță sfințit prin numele Duhului Sfânt Prin urmare, problema reprezentării complete și corecte din punct de vedere formal este relativ secundară, la fel cum nici numărul episcopilor, nici locația catedralei, nici chiar catedrala în sine nu au o importanță semnificativă Gândul unui sfânt și ascet, care descoperă în sine chipul Bisericii și rămâne cu Ea în neîncetată ungere interioară, poate însemna mai mult ecleziastic decât o adunare numeroasă și corect compusă de episcopi, așa cum înainte de Sinodul de la Niceea adevărul era de partea diaconului Atanasie împotriva aproape întregului episcopat Astfel, în istoria înființării autorității conciliilor ecumenice, există o perioadă pe care trebuie să o recunoaștem ca fiind timpul „autorității lor condiționate dogmatice” Acesta din urmă rămâne astfel până în momentul în care conștiința generală ecleziastică dă sancțiune definitivă definițiilor conciliului ***) ♦) Papa care vine nu confirmă decretele predecesorilor săi, care sunt valabile ipso iure **) Cuvintele „Plăcuți-vă de Duhul Sfânt și de noi” nu exprimau o pretenție mândră, ci o speranță umilă, care ulterior a fost respinsă prin consimțământul sau dezacordul întregului popor al Bisericii sau al întregului trup al lui Hristos, după cum au spus patriarhii răsăriteni (Homiakov, c p - p ) ***) „Biserica a încredințat dreptul de a-și formula credința bătrânilor săi de rang episcopal, păstrând însă dreptul de a crede formula pe care o adoptă” (Homiakov, pagini) Biblioteca „Runivers” Totuși, însuși sinodul ecumenic, ca adunare de ierarhi, este cea mai înaltă autoritate bisericească vizibilă, obligatorie pentru fiecare fiu al Bisericii, căci oricine nu se supune episcopului, sfâșie astfel trupul Bisericii Prin urmare, hotărârile conciliilor, canoanele, sunt emise de acestea sub formă de imperative și porunci imperioase, hotărâri obligatorii și sunt îmbrăcate cu toată puterea de putere inerentă demnității episcopale Dar acceptarea sau respingerea finală a acestora de către conștiința ecleziastică – nu ca un consiliu de comandă care emană de la cea mai înaltă autoritate bisericească, ci ca o expresie a voinței și conștiinței întregii Biserici – se realizează prin puterea acelei libertăți interioare pentru care fiii lui Dumnezeu sunt chemați și care le impune dreptul și datoria de a testa și accepta, în măsura vârstei spirituale, toate definițiile doctrinare Ortodoxia nu cunoaște carisma spirituală deosebită a doctrinei, pe care o cunoaște catolicismul și, prin urmare, dogmele sunt valabile în măsura în care sunt acceptate de Biserică; dar dacă sunt deja acceptați de conștiința ecleziastică, primesc autoritatea infailibilității Desigur, această acceptare finală nu poate fi exprimată prin nici un act formal, altfel nu ar rezolva problema, ci ar muta-o doar în instanța următoare Este imposibil de indicat unde și când are loc această recepție; dar faptul că ea are pentru un timp dat cea mai înaltă certitudine spirituală, deși această certitudine nu este susceptibilă de o determinare rațională Așa este, și prin aceasta este, tradiția Bisericii este determinată Poziția asupra autorității bisericești, atât de dificilă și controversată în termeni logici, ar trebui să fie afirmată fără teamă ca o proprietate caracteristică a Ortodoxiei În catolicism, această întrebare este mult mai simplă și mai clară și este epuizată de formula: Roma locuta est, causa finita Dar Ortodoxia nu cunoaște altă Roma decât Biserica, condusă de Capul ei nevăzut, Domnul Iisus Hristos, și plină de Duhul Sfânt Acțiunile sale sunt misterioase și inscrutabile și nu pot fi limitate la niciun moment formal care poate fi specificat în prealabil (cum ar fi cuvintele și acțiunile perfecte din sacramente) Sinodul are semnificație nu ca o autoritate infailibilă în chestiuni de credință, pe care nu o posedă, ci ca mijloc de trezire și dezvăluire a conștiinței bisericești, precum și cel mai înalt organ al puterii bisericești Astfel, uncția are o semnificație primordială, în timp ce Sinodul însuși dobândește autoritate numai în plinătatea timpului și dincolo, dar de la un anumit timp încolo devine complet de încredere În conștiința dogmatică a Bisericii, principalul fapt este că nu toate adevărurile dogmatice sunt exprimate prin ungerea la concilii, dar multe sunt acceptate prin ungerea interioară neîncetată de către mintea conciliară a Bisericii Definițiile Consiliului în acest sens sunt doar solitare Biblioteca „Runivers” recifele care se ridică deasupra oceanului vieții religioase nu epuizează toată bogăția incomensurabilă ascunsă în adâncurile sub apă Strâns legată de aceste considerații este problema dezvoltării ulterioare a conștiinței dogmatice sau, așa cum se spune uneori despre progresul în dogmă, a creării de noi dogme Această întrebare a fost pusă cu o forță deosebită în gândirea teologică catolică și, parțial, în a noastră, în cercurile anxioase ale întâlnirilor religioase-filosofice din anii nouă sute, unde revendicările pentru dreptul de a compune noi dogme au crescut în paralel cu sterilitatea dogmatică și golul de pretenții Referitor la aceasta, trebuie reținut următoarele În conștiința Bisericii există un singur fapt dogmatic inseparabil, indecompunet și incontestabil – nu învățătură, nu doctrină, ci viața plină de har prin puterea Duhului Sfânt În ceea ce privește această viață și această putere, însăși formularea întrebării despre dezvoltarea sau progresul dogmelor este nelegiuită și absurdă: căci în Duhul Sfânt totul este, totul este dat și nimic nu se poate întâmpla sau schimba Iar această putere plină de har și plinătate divină nu pot fi exprimate, luate în considerare, strict vorbind, prin nicio învățătură sau doctrină exprimată în concepte și cuvinte umane În acest sens există și nu poate exista nicio depozit turn fidei exhaustiv, decât într-un sens relativ istoric, iar adevărul Bisericii există complet independent de măsura în care oamenii îl cunosc și îl realizează Și la fel ca înaintea sinoadelor ecumenice și înaintea formulării dogmatice a dogmei Biserica nu a fost mai săracă decât după aceea, la fel și Biserica în sine, în ființa ei nu s-a schimbat și nu s-a îmbogățit prin faptul că una sau alta treptat si succesiv desfasurate in fata oamenilor aspecte ale sistemului dogmatic Întorcându-ne însă de la Biserica însăși în esența Ei la acei oameni care fac parte din compoziția Ei și prin care se desfășoară istoria Ei, vedem că în acest domeniu nu poate decât să existe o eternă creativitate dogmatică și o nouă revelație a adevărului existent neschimbat Și așa cum fiecare persoană, adâncindu-se în sine, găsește noi fațete și noi profunzimi în sine, la fel și conștiința bisericească este capabilă de o îmbogățire dogmatică nesfârșită și creativă Acest lucru, desigur, nu înseamnă că este necesar să se compună noi dogme sau să se străduiască ca aceasta să se convoace noi sinoade ecumenice, dar nu există niciun motiv să presupunem dogmatic că numărul posibil de Sinoade ecumenice ar trebui limitat în mod necesar la numărul de șapte , deși din punct de vedere istoric acest lucru este destul de posibil Se poate presupune că cele șapte concilii ecumenice au aprobat fundamentul esențial al Ortodoxiei, dar, pe de altă parte, nu se poate să nu se vadă acelea nescrise și nu fixate formal, ci de fapt în conștiința bisericească, prevederi dogmatice care au primit sensul, ca tot ce ține de cinstirea Maicii Domnului; sau să închidă ochii la nevoia arzătoare și inamovibilă de a elucida și dezvolta dogmatic întrebări precum despre Numele lui Dumnezeu, despre Sf Biblioteca „Runivers” Sophia și alții Aceste întrebări apar în conștiința bisericească nu din întâmplare și nu din capriciu uman: ceea ce timp de secole părea indiferent oamenilor devine brusc centrul conștiinței și provoacă o furtună de contradicții și dispute Și astfel, în momentul maturizării unor astfel de întrebări, munca asupra lor devine o datorie, legată de darul prețios al libertății și al îndrăznei fără margini, dar și cu o teribilă responsabilitate pentru folosirea acestui dar Faptul că din aceste întrebări fiecare își găsește propriul timp pentru trezirea în conștiință, propriul său moment istoric în istoria bisericii, nu ar trebui să ne stânjenească În cupola Ortodoxiei, ca bolta cerului, încununând pământul și fiind adevăratul rai pe pământ - la fel ca în imaginile sale din bisericile noastre - există multe stele care strălucesc simultan asupra călătorul în marea de la \u b „în viață, dar și apar secvențial, unul după altul, nituindu-și ochii fermecați Și în acest rai există lățime, adâncime și libertate, de care trebuie să fii vrednic, acceptându-le nu ca pe o ascultare sclavă, ci ca pe un dar mai înalt, vrednic de fiii lui Dumnezeu Problema libertății și autorității în Biserică nu poate fi rezolvată prin conceptele și construcțiile logicii umane Și nu trebuie să ne fie frică să repetăm după cel mai mare istoric rus al Bisericii, Bolotov, că în aceste întrebări despre recunoașterea și autoritatea conciliilor ecumenice, formal, deși nu în esență, ne mișcăm într-un cerc vicios Cu toate acestea, tocmai cercul vicios este singurul răspuns vital, corect și de încredere la întrebarea despre viața interioară a Bisericii în spiritul uman, de neconceput și de neînțeles pentru mintea umană Și, prin urmare, nu trebuie să ne fie frică și să nu fugim de aceste inevitabile cercuri vicioase, să nu le rupem, precum raționalismul catolic, în efortul de a scăpa de ele, ci să căutăm acel punct interior, stând pe care am putea cercetează întregul cerc și înțelegeți cum inevitabila sa depravare rațională, precum și adevărul său spiritual vital În acest caz, un astfel de punct este adevărata ceremonizare interioară a spiritului uman, adică starea lui când încetează să fie el însuși și devine una cu Biserica protopop SERGII BULGAKOV Biblioteca „Runivers” DIN CARTEA „PLETESHOK* ALBINA DE LA MOSCOVA eu AFACERI UMANE „Vino, să-ți arăt faptele omului!” M-am ridicat din retragere și prin puterea spiritului meu am fost dus în pădure - în pădure am văzut un om tăind lemne: bărbatul tăia lemne și, după ce l-a tăiat, a apucat un braț mare pentru a-l duce Și nu am putut Își lăsă brațul jos și începu să taie din nou Și după ce a tăiat-o, a apucat din nou un braț și din nou a depășit puterile Și așa de mai multe ori și de fiecare dată a aruncat lemnele și a început să taie din nou „Iată un om care a săvârșit un păcat mare, dar din lașitate nu-l poate suporta și, în loc de pocăință, adaugă fărădelege la fărădelege, păcatul la păcat ” Și m-am trezit în curtea casei - în curte Am văzut un om la fântână, trăgând apă: un bărbat stătea lângă fântână, trăgând apă într-un vas fragil, iar apa s-a vărsat în fântână „Un bărbat vrea să facă o faptă bună Dar sufletul lui este nesemnificativ și meschin Și iată urări de bine, dar nu mulțumesc pe nimeni, ci toarnă prin suflet ca apa Și am fost dus pe un al treilea loc - la porțile bisericii - la porțile bisericii am văzut doi călăreți călare: au ținut bușteanul în față, au vrut să-l aducă pe poartă, dar nu au putut „Aici este jugul adevărului, dar în mâinile „membrilor de partid” mândri Nimeni nu vrea să se smerească și să schimbe bustenul - nu vrea să-și recunoască greșeala Și amândoi rămân în spatele porților Și m-am întors la retragerea mea - și era în minte Biblioteca „Runivers” ARBORUL INTELIGENT După ce a creat din Adam soția lui Adam - Eva, Dumnezeu i-a adus în paradis și a încheiat un legământ: „Tot ceea ce vezi aici este pregătit pentru tine, fiecare copac pentru plăcerea ta, mănâncă de la toată lumea și un singur copac rezonabil pentru distrugerea ta Aleargă și nu-l atinge: atingerea lui îți va aduce afide și amărăciune Salvează-te pe tine însuți - și scapă de înțepătura morții și moștenește spațiile vieții veșnice! Gust - vei cădea cu o cădere mare: fructul ei este amar și moartea vegeta în el Domnul a spus și, după ce l-a binecuvântat pe om pentru o viață cerească, s-a odihnit Și frica a intrat în inima primordialului * * * < Arborele rațional, mama copacilor, stătea în mijlocul paradisului, cu frunze late, mai frumos decât toți copacii Și o sursă curgea din rădăcinile sale, saturând întregul paradis - marele râu Ocean, împărțindu-se în patru râuri: Tison, Geon, Tigru și Eufrat Și animale și păsări și reptile - întregul paradis, toată lumea s-a adunat sub arborele Rezonabil pentru a se bucura de frumusețea lui „Fugi, nu atinge! fugi, nu mânca!” Și în inimă a crescut teama originară: în fiecare minut urmăriți-vă vigilent, astfel încât involuntar, fără să vrea, cum să nu atingeți interzisul - mama copacilor paradisului; fii în gardă în fiecare minut: dacă pășești stângaci, ești pierdut! Frica a crescut în inima mea - frica de păcat frica de a-ți pierde sufletul frica de sine Și nu ai unde să mergi - nu te vei părăsi! Primordialii s-au temut – iar Grădina Edenului le-a devenit ostilă Și apoi Satana, transformându-se într-un șarpe, a sedus-o pe Eva, iar Eva l-a sedus pe Adam Și despărțind frunzele, din fructele pomului Rezonabil a venit o moarte albă grindină și, mârâind, i-a condus pe prieteni de ureche și-până-soare - din paradisul liber pe pământul fragil Biblioteca „Runivers” LORD Era un mare conducător El avea putere asupra tuturor împărățiilor - toți conducătorii și regii îi erau supuși - întregul pământ Și domnitorul a devenit mândru și, venerându-se egal cu Dumnezeu, și-a pus numele mai presus de soarta însăși * * * În Kolyada - în Ajunul Crăciunului - domnitorul i-a chemat pe săracii și pe cei săraci din toate țările din jur la sărbătoarea sa Și luând cu el mari comori – argint și aur – s-a așezat pe tron în fața săracilor și a săracilor „Întreabă-mă ce vrei, ți-o dau!” Ei, ca unul singur, au răspuns: Dă-ne nemurirea! * * * Iar domnul a poruncit, cunoscând patimile sufletului omenesc - interes propriu, invidie, voluptate - a poruncit slujitorilor și tinerilor și fetelor și tuturor soțiilor lui și gudtsim și svirds și bufoni să meargă la ospăț, să devină cercul a tronului cu elefanți, cai, cămile și crocodili Și sărbătoarea s-a aprins cu focuri și strigăte Și mai ascuțit decât orice clică, atât umană cât și bestială, răsuna strigătul conducătorului însuși către sărac și sărac: Toate acestea sunt ale tale! Eu vă dau! Dă-ne nemurirea! - a fost răspunsul * * * Și apoi, la porunca suveranului, s-a ridicat un mare altar: s-au aprins nenumărate daruri din mare, munți și păduri în cinstea sărbătorilor Iar tinerii și fecioarele, ca niște zei, lăudau pe săraci și pe săraci și, lăudând, s-au închinat săracilor și săracilor, ca și cum ar fi regi - zeilor pământești Dar otrava fericirii fantomatice umane - slava și cinstea - nu a otrăvit sufletul săracilor și al săracilor Dă -ne nemurirea! - și pentru a treia oară au spus ca una - Da, eu însumi sunt muritor! a exclamat suveranul și a devenit ca un stâlp Biblioteca „Runivers” Și liniștea nimănui, ca întunericul brusc, a acoperit clicurile și cântecele și zgomotul și stropii - - - Deci de ce jefuiești și lupți, înrobești popoarele, executi prin moarte, alergi după glorie și defăimări, strângi avere, înșeli și înșeli — câte necazuri s-au dus pe lume, câte lacrimi! - și violența ta nu are sfârșit! Și unde vrei să duci prada, sau unde vrei să-ți ascunzi averea? Nu vei merge singur pe pământ? „Dacă îi las să se comporte așa”, a răspuns suveranul cu mândrie, „atunci tot ce este creat pe pământ se va opri: toată viața va îngheța!” Ei i-au spus: - Nu se poruncește binele să se oprească, căci binele este poruncit din lume Și răul vine din întuneric Răul și minciunile sunt demne de a fi arse cu foc, sau te vei arde pe tine însuți Și săracii și săracii au plecat de la sărbătoare RĂUL ANTIC Bătrânul, mare în virtuți și perspicace, depășind ispitele demonice și punându-și trădarea în nimic, a ajuns la despătimirea desăvârșită, a devenit adorat în duh și a văzut senzual atât îngerii, cât și demonii și toate acțiunile lor asupra unei persoane Bătrânul a văzut îngeri, a văzut și demoni Și nu numai bătrânul îi cunoștea pe toți demonii cu pălărie, ci și pe fiecare pe nume Și, puternic în răbdare, fără teamă îi enerva și râdea de ei, ba chiar glumea amarnic, amintindu-și de răsturnarea lor cerească și de chinul viitor în foc - Terminați-vă jocul, - va zice el, - nefericiților, vă vor da foc la coadă! Iar demonii, lăudându-l pe bătrân între ei, l-au cinstit pe bătrân Și au venit la el nu de dragul ispitei, ci din surprindere Și s-au închinat înaintea lui: unul cu un singur picior va apărea la ora regulii nopții - sunt demoni așa pe un picior, dar se plimbă la fel de repede ca o motocicletă! - se va acoperi cu piciorul cu capul si va sta linistit intr-un colt pana va face privirea unui batran, dar daca este prins, se va pleca si se va pleca Ce bătrân grozav era! La adunarea demonilor, demonii au început cumva să vorbească despre secretele cerești Și un demon l-a întrebat pe alt demon: „Și ce, tovarășe, dacă unul dintre noi se pocăiește: va accepta Dumnezeu sau nu pocăința lui?” „Dar cine știe!” a răspuns diavolul, „nimeni nu știe asta Biblioteca „Runivers” Zerefer, auzind vorbirea demonilor, a intrat într-o conversație „Știți, tovarăși”, a spus Zerefer, „mă voi duce la bătrân și îl ispitesc în privința asta” Dar Zerefer însuși era grozav de demoni și era încrezător în sine și nu cunoștea frica „ Du-te”, au spus demonii, „doar aceasta este o sarcină dificilă: ai grijă, bătrâne Perspicace, viclenia ta va vedea clar și nu vrea să-L întrebe pe Dumnezeu despre asta ” Zerefer a fost transformat într-un om Și ca soldat în jachetă deșteaptă a trecut de la demoni la bătrân * * * În acea zi, au fost mulți care au venit la bătrân - bătrânul a trebuit să accepte multe necazuri și durere și prostie Și după rugăciunile de seară, când singur în chilia lui, bătrânul se gândea la treburile omenești - au bătut în celulă Bătrânul strigă - si s-a dus la usa Soldatul, trecând pragul chiliei, a căzut plângând la picioarele bătrânului — iar plânsul lui a fost atât de amar și atât de mortal de disperare, încât nici cea mai puternică inimă omenească nu a putut să nu tremure de lacrimi atât de grele — Ce este? Despre ce plângi? - Atins de plâns, întrebă bătrânul - Nu sunt bărbat! a răspuns soldatul: „Eu însumi sunt diavolul!” Crimele mele sunt groaznice - Ce vrei? Voi face totul pentru tine, fratele meu! Plânsul sfâșia inima și smerenia unui om care, în pocăință, s-a egalat cu diavolul însuși, i-a deschis inima - Un singur lucru - vreau să vă întreb un lucru, - spuse soldatul, - vă rugați și lăsați să vi se descopere: va accepta Dumnezeu pocăința de la diavol? Dacă primești de la diavol, atunci vei primi și de la mine: faptele mele sunt faptele diavolului „Bine, așa cum veți cere”, a spus bătrânul, „veniți dimineața și vă voi spune ce îmi va porunci Dumnezeu” Biblioteca „Runivers” * * * Bătrânul a început să se roage și, ridicând mâinile lui Dumnezeu, s-a rugat mult, ca să i se descopere: Va accepta Dumnezeu pocăința de la diavol? Și deodată, ca un fulger, a apărut un înger: — De ce te rogi pentru diavol? - spuse îngerul, - sau ești nebun? la urma urmei, demonul, ispititor, a venit la tine Bătrânul se răsuci: i-a cunoscut pe toți demonii și la o privire i-a văzut pe fiecare, iar acum Dumnezeu i-a ascuns intenția diavolului „Nu te rușina”, a spus îngerul, „așa a fost vederea lui Dumnezeu Și aceasta este spre folosul tuturor celor ce păcătuiesc, pentru ca păcătoșii să nu deznădăjduiască: căci Dumnezeu nu se abate de la unul dintre cei care vin la Dumnezeu Și când ți se va arăta un demon și începe să te întrebe, spune-i că Dumnezeu îl va accepta dacă împlinește pocăința poruncită de Dumnezeu! Și îngerul l-a inspirat pe bătrân despre pocăința plăcută lui Dumnezeu Bătrânul s-a închinat înaintea îngerului și l-a lăudat pe Dumnezeu că rugăciunea lui a fost ascultată Și îngerul a spus, zburând: „Răutatea străveche nu poate deveni o nouă virtute!” După ce s-a obișnuit cu mândria, cum se poate smeri diavolul în pocăință? Dar să nu spună în ziua judecății: „Am vrut să mă pocăiesc și nu m-au primit!” – îi spui, lasă-l să facă pocăință și Dumnezeu îl va primi! * * * Bătrânul a petrecut noaptea fără somn în rugăciune tăcută Bătrânul s-a rugat pentru neamul omenesc - pentru pământul devastat, chinuit și pentru demon, flămând de pocăință Dimineața devreme, devreme — chiar înainte de zgomot, bătrânul a auzit un strigăt familiar — și acest strigăt era atât de amar și deznădejde atât de mortal, încât nici cea mai puternică inimă umană nu s-a putut abține să nu tremure de lacrimi atât de grele Soldatul a bătut sub fereastră și a plâns Bătrânul i-a recunoscut vocea și a deschis ușa celulei Biblioteca „Runivers” „M-am rugat lui Dumnezeu, așa cum ți-am promis”, a spus bătrânul, „și Dumnezeu mi-a descoperit că te va primi dacă vei împlini pocăința poruncită - Ce ar trebuii să fac? „Dacă vrei să te pocăiești, atunci fă asta: stând într-un singur loc, trebuie să strigi neîncetat lui Dumnezeu pentru trei ani toată ziua și noaptea: „Doamne, miluiește-mă pe mine, răutatea străveche!” - și spune asta de o sută de ori; și încă o sută – „Doamne, miluiește-mă, urâciunile pustiirii!” – iar a treia sută zice – „Doamne, miluiește-mă, farmec întunecat!” Și când vei face asta, Dumnezeu te va număra împreună cu îngerii, ca înainte - Nu! asta - niciodată! – spuse Zerefer, mare de demoni, neînfricat, încrezător și mândru, și, respirând, tot trupul i s-a schimbat, – dacă aș fi vrut să mă pocăiesc așa și să mă mântuiesc, aș fi făcut-o fără tine de mult — Rău răutate antică? Cine a spus asta? „De la început până în prezent, sunt glorios, fericit și de succes, iar toți cei care mă ascultă sunt fericiți și de succes Și ce cer oamenii, dacă nu fericire și noroc Și ce fel de „urâciune a pustiirii” este aceasta? — această lume cu stele și o furtună! și ce, unde este „farmecul întunecat?” la urma urmei, toată lumea vrea să trăiască și nu cumva, iar eu dau această viață I-am dat omului bucurie, i-am dat omului moarte! Nu, nu mă pot dezonora așa! Și, după ce a vorbit, diavolul era nevăzut „Răutatea străveche nu poate deveni o nouă virtute!” - bătrânul a înțeles cuvintele îngerului și le-a primit cu amărăciune în inima lui PĂDUCHE A existat un bătrân și a existat un zvon despre el ca un om drept „Drepți” era numele bătrânului S-a depărtat din lume - din dorințele lumești deșarte în deșert și, făcând lucrarea sufletului, a trăit cu cruzime în singurătate și s-a rugat în pustie - toate zilele și în căldura amiezii a strâns pietre în deșert, a chinuit și și-a stricat trupul cu suferința, și pentru că s-a repezit în mlaștină și s-a copt la soare și, gol, s-a așezat pe un tuf de furnică, iar în ger s-a cufundat în gaura până la gât, a băut și ѣl cu măsură - mai mult biscuiți și apă de izvor, iar până dimineața a stat noaptea în picioare citind cuvintele lui Dumnezeu, dar „nu îngrășa gânduri” Și îl ascultam pe Dumnezeu Dar diavolul nu s-a retras de la bătrân Și orice a făcut omul drept, totul era doar râsul de diavol: dacă stă într-un furnicar, dacă se culcă la soare la soare, iar el, lăudărosul cu coada, cu siguranță va arunca ceva, va pune la cale un fel de noroi – un singur păcat! ' Biblioteca „Runivers” Bătrânul a gemut, și-a lins buzele și a scuipat și a fost amar și l-a întrebat pe Dumnezeu: „luminează mintea și sensul cu lumina rațiunii – deschide ochii inimii la ea!” Și bătrânul a avut un vis profetic: - - s-au deschis porțile paradisului și a intrat în cetatea cea dreaptă și acolo a fost numărat printre sfinți; iar când cel neprihănit s-a bucurat de fericirea cerească în bucurie, s-a văzut acoperit din cap până în picioare de păduchi puternici și puternici Ridicându-se din somn, bătrânul a înțeles degetul lui Dumnezeu și a început să se roage cu ardoare lui Dumnezeu: „Fie ca Dumnezeu să-l trimită în această lume din răbdarea ta!” Și rugăciunea bătrânului a fost auzită Și dintr-o dată, în plină zi, i s-a trimis un păduchi – „ca șoarecii” – o turmă mare Și bătrânul a plâns cu cei îndoliați și a plâns cu plânsul și cu cei fără adăpost Și atunci, de rușine, diavolul s-a retras de la el CAL SI LEUL Leul și-a așchiat laba, iar bătrânul Gherasim a scos o așchie din leu Iar leul recunoscător nu numai că nu a vrut să-l mănânce pe bătrân, dar cu tăcere, fără nici un vuiet al lui, a început să-l slujească pe bătrân În zilele fără carne, leul îi slujea pe bătrân toată ziua dimineața: şi a cărat apă şi a făcut toate lucrările necesare, iar seara a dus calul la un loc de adăpare şi, după ce a adăpat calul, l-a dus înapoi la coliba bătrânului Așa că am trăit noi trei: un bătrân, un cal și un leu * * * Bătrânul, văzând atâta milă a lui Dumnezeu față de sine, a mulțumit lui Dumnezeu Iar leul, amintindu-și de ajutorul bătrânului, a încercat cu toată puterea să-i placă bătrânului Dar cum era calul? Ce a simțit calul când leul l-a condus la adăpost și înapoi la colibă? Biblioteca „Runivers” Acolo era acest cal - un cal bun: roșu cu o pată albă pe frunte, calul Iluminației, și-a călcat cu voce tare copita, a jucat și aici - mai tăcut decât apa, mai jos decât iarba: ce viata cu un leu! - nici ca tu să ciupești iarba în voie, nici să alergi în voie: leul privește în ambele părți, dar în minte - doar puțin, și mănâncă! (La urma urmei, un om, dacă începe să încerce foarte mult și apoi așteptați - este întotdeauna invers, iar leul este o fiară!) Și apa nu este gustoasă pentru cal și iarba nu este dulce pentru cal Și nimeni nu știa cât de greu este pentru un cal! * * * Bătrânul știa de ce l-a servit leul Și leul știa de ce el, leul, slujea bătrânului Calul nu știa nimic pentru cal, bătrânul este bătrânul Gherasim, iar leul este le-ev! Și nimeni nu știa nici despre asta nici bătrân, nici leu Și calul ura leul și mai mult decât bătrânul Iar calul aştepta deja unul, şi cam unul – în felul lui, după ■ calului – făcea rugăciune către Dumnezeu atât dimineaţa cât şi seara: „Pentru ca Dumnezeu l-a eliberat de leu, a luat pe bătrân!” DAR LYSY Un bătrân locuia într-o chilie în pădure S-a retras într-o chilie din pădure, pentru ca, după ce și-a curățat gândurile de deșertăciune și inima de poftă, să poată face lucrarea lui Dumnezeu În lumea pasiunilor orbește un om! Și cât de des, gândindu-te la ceea ce faci pentru lume, de fapt îți mulțumești pasiunea, și de aceea nu numai ce mizerie pentru oameni, ci și mai multă frământare se întâmplă în lume, și în frământare - chiar și primul tău prieten a un cuțit ascuns după mânecă! Bătrânul a trăit în pădure, muncind pe sine și a dobândit o mare puritate și sinceritate, iar din sfaturile și faptele sale a fost ușurare pentru oameni în viața lor dificilă și, voi spune, în epoca noastră amară Bătrânul ieșea rar la oameni, mai des veneau oamenii la el în pădure Și aici, în pădure, tot felul de oameni au rămas cu el - atât stânjeniți, cât și pedepsiți de conștiință și Biblioteca „Runivers” trupeşti, bolnave fie pentru că pentru desăvârşirea lor spirituală au trebuit să experimenteze mari dureri, fie pentru că sufletul lor şocat le-a supărat şi viaţa trupească Bătrânul, după ochi și cuvântul adresat lui, a ghicit prin puterea duhului său afecțiunile celor care veneau și-l lăsau să plece în pace Odată ce bătrânul stă în chilia lui, vorbește cu Dumnezeu prin buzele inimii lui curate și aude pe cineva bătând a strigat - - ei nu raspund! Sau și-a închipuit-o? Și bătrânul se gândea deja la tristețea și seducția sentimentelor și la toată infidelitatea lumii Și din nou - - Nu, e clar: cineva a bătut la uşă - Dar cine este acolo? Și s-a dus, bătrânul a deschis ușa și acolo - un râs cu puiul ei: Râsul a împins puiul în fața ei, iar ea l-a arătat cu laba: „Orb, se spune, am un râs, vindecă-mă! La bătrân veneau tot felul de oameni - atât bolnavi la suflet, cât și supărați trupești de la un suflet bolnav, dar erau și mai jos decât fiara, mai jos decât reptilă, mai jos decât viermele târâtor, dar animalele nu veniseră încă la el Dar nici înfățișarea fiarei - acest râs cu pui nu l-a stânjenit pe bătrân - și filantropii nu au văzut încă cât de des se naște pe lume un om, „mândria și coroana făpturii pământești” a lui Dumnezeu în duh acolo unde este mai jos decât fiara, reptila, viermele târâtor! După ce s-a rugat, bătrânul a scuipat în ochii orbi ai râului și, spre marea fericire a mamei, râul a început deodată să privească în jur Drumul către chilia pădurii nu era aproape, râsul i s-a făcut foame și mama în primul rând s-a întins chiar acolo în prag și a hrănit puiul Și după ce s-a hrănit, s-a ridicat și, făcând semn din cap către bătrân - "Multumesc, multumesc, multumesc!" a fugit acasă, dând din coadă de fericire, iar cu ea era râsul ei, nu orb, ci iute! — Cât de înțelegător! gândi bătrânul Și după ce a binecuvântat ziua minunată de plecare, a început să se roage seara Biblioteca „Runivers” Numărăm zilele, iar zilele noastre trec în griji, ne este frică de „accident” și de cel mai amar dintre toate accidentele - moartea, uităm viu de binele pe care ni-l fac oamenii și ne amintim dureros de tot ce este rău și rău, suntem înșelați de fericire, care, credem noi, este realizabilă în această epocă prin victoria asupra exteriorului și îi înșelam pe alții, promițând pace și liniște în ordinea neliniștită și ostilă a vieții noastre, ne mințim pe noi înșine pentru a uita și mințim altora pentru a le distrage atenția de la adevărul teribil și insuportabil al vieții - la urma urmei, viața ale noastre și toate făpturile, de la fire de iarbă la spirite invizibile care ne agită și sunt asuprite (exploatate) de noi, nici mai mult, nici mai puțin, ca o violență constantă, fățișă sau ascunsă, fiecare asupra fiecăruia - orbi, strigând împotriva războiului și crima, parcă în lume, în cea mai „pașnică” viață nu este aceeași crimă și război în mod constant! - și cine are ochi și urechi și sentimente, vede, aude și simte clar Bătrânul a văzut, a auzit și a simțit adevărul teribil al vieții și, renunțând la această viață, nu a numărat zilele și nu s-a temut de nimic, bătrânul a trăit în voia lui Dumnezeu, neînșelat nici de fericire, nici de pace în Valea muncii și inevitabil, nimic nu poate fi evitat nenorocirile, bătrâne nu și-a amintit nici binele, nici răul în oameni, și a uitat de râs și de râsul lui orb, care a văzut prin rugăciunea lui Și iarăși bătrânul stă în chilia lui, vorbind cu Dumnezeu, și aude: bate a strigat - - dar nimeni nu a răspuns Și de data asta s-a dus bătrânul, a deschis ușa - și a văzut un râs - singur, deja fără râs: ridicându-se pe picioarele din spate, râsul a pus o piele de oaie la picioarele bătrânului — Iată un mic râs pentru tine! Bătrânul a rămas uimit – nu se aștepta la așa ceva de la un râs! Și cu recunoștință a privit cerul, pentru care a fost creat omul și fiecare făptură de pe pământ Dar, coborând ochii, nu era mai puțin uimit: a văzut imediat o oaie jupuită lângă pielea oilor – „Doamne, de ce sunt în asemenea chin?” ochii ei întoarse și întreaga ei privire teribil de zdrențuită vorbeau; iar lângă oi stătea bătrâna Efremovna și cu capul clătinând Se plângea fără cuvinte: „Doamne, unde mă voi duce acum, ultima oaie mi-a fost luată!” Bătrânul făcu cu mâna la trap: Biblioteca „Runivers” „Nu am nevoie de pielea ta: ai ucis o oaie și ai luat-o pe ultima de la bătrână, n-o voi lua!” Râsul nu a văzut nici oaia, nici pe bătrână și a simțit doar că a făcut ceva greșit iar cu laba i-a arătat bătrânului: „Nu știam, spun ei, și nu intenționam, am vrut doar să mulțumesc pentru pui!” Și ea a stat așa - și ochii ei, râs, neplângând, s-au umplut de lacrimi: "Nu știu!" Și bătrânului îi era milă de fiară - Ei bine, bine! Haide, uite, nu face asta! Și din nou fericit - „bătrânul nu este supărat!” - Râsul i-a luat la revedere cu labuta - Bătrânul o ținea de laba înțepătoare - - Ei bine, nu sunt supărat, nu sunt supărat! Și râsul a alergat, fluturând coada de fericire "Ce prost!" gândi bătrânul Și, după ce a binecuvântat ziua plecării - minunată, a început să se roage seara * * * Bătrânului i-au fost aduse multe daruri în semn de recunoștință pentru ajutorul lui: copiii au adus jucării, mamele și tații au adus obiecte de artizanat și pâine Și a dat totul celor care aveau nevoie, dar pielea de oaie nu a dat nimănui: pielea a rămas întinsă în chilia lui - un dar de la râs Ceea ce oamenii pot înțelege nu este dat râului și, aducând recunoștință, ea a acționat cu mintea ei bestială - îi este dat unei persoane să cunoască adâncurile, dar împlinirea adâncurilor nu este dată unei persoane, ci doar căutând și întristare Și lacrimile de râs erau ca această durere omenească, iar întristarea omenească este lumina vieții DOVLEAC SFANT Era un om credincios și drept în Ierusalim, pe nume Iacov La cruce stătea Iacov pe Golgota înaintea lui Hristos răstignit Și când soldatul a străpuns partea lui Hristos cu o suliță - și sânge și apă au curs afară, Iacov a văzut cum curge sânge Și având în mână doar o tărtăcuță, ca un vas rotund, a luat în ea sângele lui Hristos Și până la moartea sa, cu frică și fermitate, Iacov a păstrat acest potir de tărtăcuță cu sângele lui Hristos, Biblioteca „Runivers” * * * După moartea lui Iacov, doi bătrâni pustnici au acceptat tărtăcuța sfântă Pe drumul spre pustie, li s-a arătat un înger: „Pace vouă, bătrânilor lui Dumnezeu”, a spus îngerul, „Vă vestesc bucurie: păstrați comoara - sângele lui Hristos și nu interziceți acest dar și milă pentru toți cei ce vin în credință!” Și din toate marginile pământului au venit la bătrânii din deșert - și, oricât de obsedați de patimă, toți, veniți cu credință, au fost vindecați Când a venit vremea să moară bătrânii, blândul călugăr Varipsava a venit în pustiu, iar bătrânii Varipsava au predat dovleacul sfânt * * * Iar Varipsava a plecat din pustie si, mergand din oras in oras, din tara in tara, peste tot pamantul a facut multe minuni si s-a vindecat de orice patima Iar tâlharii, văzând marile minuni, și-au dat seama: „Să ucidem”, spun ei, „un călugăr, luați acest sânge al lui Hristos și vom avea o mare bogăție!” Și într-o noapte, în timp ce Varipsava mergea - aducând lumii suferinde o sursă nemuritoare: sângele lui Hristos - tâlharii l-au atacat, l-au ucis și au dus comoara Din acel ceas, dovleacul sfânt cu sângele dătător de viață al lui Hristos a dispărut LE SAINT GRAAL Păcatul umblă în lume - și lumea suferă: născut în necaz, trăiește fără speranță, mor în disperare Păcatul strigă în lume, păcatul strigă la cer - neîmpărtășită! Sentimentele strigă, faptele strigă, gândurile strigă, inimile strigă - nemulțumiți! Durerea și boala, vrăjmășia și răutatea, ignoranța și invizibilitatea, grija plictisitoare și neobosită pentru zile sting ultima lumină a vieții Lumina stinsă a vieții mele țipă la cer - fără speranță! „Crede – și vei găsi: Biblioteca „Runivers” „Crede, du-te – fă; du-te - lucreaza, bate, cauta - si vei gasi; Privește, roagă-te, împinge și deschide! „Și vei vedea – sfântul potir înviat cu sângele lui Hristos se va ridica la cer și se va împlini: judecata îți va stinge inima chinuită nesatisfăcută! II POVEȘTI RUSICE „Și nu am distins când era zi sau când era noapte, ci am fost îmbrățișat de lumina inviolabilă” ZAVET De la sfânta mare biserică catedrală - Sfânta Sofia-Inefabil-Înțelepciunea-lui-Dumnezeu - Varlaam a mers la mănăstirea sa de pe Khutyn La marele pod de peste Volhov, oamenii au blocat drumul - îl târau pe condamnat să-l arunce în Volhov Văzându-l pe condamnat, Varlaam a poruncit slujitorilor săi să stea în locul unde aveau să fie aruncați, iar el însuși a stat în mijlocul podului și a început să binecuvânteze oamenii Și binecuvântând, a cerut pentru cei condamnați: „Dă-i să lucreze în casa Sfântului Mântuitor!” Și ca unul, poporul a exclamat cu glas: - Cuvios de dragul lui Varlaam, eliberează pe cel condamnat și dă-l lui Varlaam Și să fie iertat din vina lui! Iar condamnatul a fost predat lui Varlaam Și Varlaam l-a luat cu el și l-a lăsat să locuiască într-o mănăstire Și în timp ce lucra în mănăstire, acest om - un criminal condamnat - s-a dovedit a fi atât harnic, cât și conștiincios, și de la el nu s-a văzut niciun rău! Aceasta a fost sub ochii tuturor și toți au binecuvântat fapta călugărului Barlaam * * * S-a întâmplat altă dată, din nou, când Varlaam mergea pe marele pod - l-au condus pe condamnat să-l arunce de pe pod în Volhov Biblioteca „Runivers” Rudele și prietenii și mulți oameni cu el, văzându-l pe Varlaam, au căzut în genunchi înaintea lui, cerându-i: să binecuvânteze poporul și să rechiziționeze pe cei condamnați - Scapă de moarte! Dar Varlaam, de parcă n-ar fi văzut pe nimeni, de parcă n-ar fi auzit nicio cerere, a trecut în grabă peste pod și toți servitorii lui cu el „Păcat de dragul nostru, călugărul nu ne-a ascultat cererea! - s-au plâns rudele și prietenii condamnaților și simpatizanților Iar alții, amintindu-și ce s-a întâmplat cu acel condamnat, au spus: - Deci nimeni nu l-a întrebat atunci, ci el însuși s-a oprit și a început să binecuvânteze poporul și a cerut pe osândit de la potrivnicii săi și de la popor Și prietenii condamnaților erau triști: „L-am întrebat multe, dar el a respins rugăciunea noastră și pentru ce, nu știm!” A venit preotul, l-a „înnoit” pe condamnat și, după ce i-a dat împărtășania, l-a binecuvântat pentru o moarte amară - iar apoi l-au aruncat pe condamnat în Volhov Acest lucru a rămas în memoria tuturor – și a fost multă tristețe printre oameni * * * De la sfânta mare biserică catedrală - Hagia Sofia - Înțelepciunea inexprimată a lui Dumnezeu, Varlaam a mers la mănăstirea sa de pe Khutyn Iar la podul cel mare oamenii, văzându-l, au venit la el - De ce este așa: primul din acel condamnat - nimeni nu ți-a cerut de el! - și l-ai izbăvit de la moarte și l-ai îngrijit și acum trăiește! Și ai respins pe altul și nu ai ascultat cererea nici a rudelor lui, nici a poporului care mijlocește înaintea ta și acum a pierit? Și Barlaam a spus: „Știu că cu ochii tăi exteriori vezi doar exteriorul și judeci în acest fel, dar ochii inimii tale nu pot fi deschise!” Iar acel prim osândit, pe care l-am întrebat de la popor, era un om în multe păcate și a fost osândit în adevăr pentru fapte criminale, dar când judecătorii l-au osândit, i-a venit pocăința în inima și nu a avut pe cine să-l ajute, si i-a ramas sa moara Și celălalt condamnat - nevinovat, a fost condamnat în zadar, și l-am văzut murind de martir și am văzut deja o coroană pe cap, avea un ajutor și un izbăvitor suprem, iar soarta lui a fost mai mare decât a noastră! Dar nu te vei lăsa ispitit de cuvintele mele și amintește-ți un singur lucru: vai de cel care a osândit pe cei nevinovați și chiar mai rău de cel care nu i-a apărat pe nevinovați! Și această amintire a rămas în Rus' pentru poporul rus Biblioteca „Runivers” TSAREVICH ALEI A fost un mare țar Khan Ogodai Ogodai și-a condus regatul în mod rezonabil și a existat ordine în regatul său Și să fiu mulțumit de el, dar s-a întâmplat o mare durere: Regina Turakina zăcea întinsă de lepră Anii au trecut cu tristețe Ogodai nu a adunat sărbători, ca înainte, nu a început jocuri, nu s-a amuzat cu distracție Meek l-a crescut pe Alei Tsarevich Alei s-a căsătorit - și din nou durere: Prințesa Kupava a devenit posedata * * * L-a condus în mod rezonabil pe Dumnezeu asupra împărăției tale, a dat legi rezonabile și i-a plăcut să-L audă pe Dumnezeu despre divinitatea - chiar voia să-L vadă pe Hristos! Odată ce te întinzi, du-te să te odihnești după cină, minți-te singur și gândește-te - și vezi, de nicăieri, o pasăre! zboară în mijlocul secției și atât de neobișnuit! Uită-te la pasăre și te mira Și pasărea a zburat până în tavan și cum a lovit cu aripa - var a căzut din tavan și praful chiar în ochi și orbul Ogodai Orbit de marele țar Khan Ogodai! Și amurgul a acoperit odăile regale Și nimeni nu avea acces la palat - Ogodai se închise strâns Și zilele s-au târât și mai trist * * * Și zvonul a dispărut deja: au început să vorbească printre oameni - "Regele este lovit de orbire!" Iar oamenii au devenit neliniştiţi Ogodai l-a chemat pe Prințul Alei: „Du-te”, i-a spus fiului său, „în tărâmuri îndepărtate, dar nu lua pe nimeni cu tine: tot vor începe să vorbească despre mine, despre orbirea mea!” Du-te singur, adună tribut: din asta vom trăi! Când oamenii vor ști că sunt orb, un alt rege va veni și va prelua împărăția noastră Și ceea ce colectezi, asta va fi pentru noi până la urmă * * * Țareviciul Alei a mers în țări îndepărtate - și nu a luat pe nimeni cu el, deoarece tatăl său l-a pedepsit Biblioteca „Runivers” Iar Alei era foarte plin de compasiune - îi era milă de tatăl său orb, rău de mama lui leproșă, rău de soția lui stăpânită de demoni Și a suferit mult Într-un ținut îndepărtat, Alei și-a angajat slujitori și a adunat tribut cu „mare revoltă” - și i-a dat puțin Alei s-a grăbit și nimic nu a ieșit bine Și angajații, după ce au răsculat poporul cu revoltă, l-au părăsit * * * Milă inimă chinuită: i-a părut milă de oamenii pe care i-a înfuriat cu răzvrătire - scuze pentru servitorii angajați, înainte de sosirea lui, oameni pașnici, ademeniți de bani ușori și împietriți de afacerile angajați - îi era milă de tatăl, mama și soția lui: va veni un alt rege, le va lua regatul - „Și unde vor merge: orbii, leproșii și demoniacii?” — Cine are nevoie de astea? — Cine îi va adăposti? „Și el însuși, cum îi poate ajuta?” „Și chiar dacă aș fi adunat tribut, ar fi fost cam o zi ploioasă, altfel nimic! Și puținul care i s-a dat, l-a dat, drept plată, unor angajați, iar aceștia, primind banii, l-au părăsit! În afara orașului, lângă drum, Prințul Alei stătea singur cu mâinile goale - și mai bine ar fi să orbească el însuși, precum a orbit tatăl său! - a fi lepros, ca mama unui lepros minte! — a deveni posedat, ca o soție posedată! - și mai bine ar fi să fie acel popor jignit de el prin slujitori angajați, acel popor împietrit, care și-au vărsat amărăciunea și resentimentele în neascultare! - și mai bine ar fi să-și schimbe locul cu slujitorii pe care poporul îi blestemă, și care, făcându-și voia, îi învinovățește singur pentru toate! * * * Și când țareviciul Alei stătea așa lângă drum, părăsit, cu mila lui disperată, și deja era negru în ochii lui - Biblioteca „Runivers” iar amurgul care îl învăluia era de noapte decât amurgul care cădea peste casa tatălui său; mai de nepătruns decât amurgul, întinzându-se peste oamenii jignit, amar, amurg sufocant care îmbrățișa slujitori angajați care risipeau atât salariile, cât și prada Și când Alei a simțit că este singur pe pământ - era singur în jur! - cineva s-a apropiat de el: „ Ia-mă”, a spus el, „nu te voi părăsi” — De unde ești? Rătăcitorul arătă spre munte - acolo, pe munte, brazi stăteau în cruci pe cer - Acolo - ■ — Și cum te cheamă? Străinul se uită la Aley fără să răspundă nimic - Cine eşti tu? Străinul s-a uitat doar la Alei Și Alei și-a întins mâinile spre el - - Nu mă vei părăsi? - Care este durerea ta? întrebă străinul „Sunt un sclav al marelui rege khan Ogodai Trimis de rege pentru a colecta tribut Și nu-mi dau nimic Și mi s-a ordonat să colectez tribut cât mai curând posibil - O sa te iau Rămâi aici, mă duc în oraș Și rătăcitorul s-a dus singur în oraș Dar țareviciul Alei a rămas Și am văzut-o pe Aley lumina s-a topit într-o potecă albastră în urma lui * * * Și curând au apărut oameni din oraș: a mers de-a lungul drumului către prinț, a purtat tribut Și de unde a venit - era atât de mult aur și argint! - prințul nici nu s-a gândit la o asemenea comoară! — Și toate astea pentru el! „Și va da tot acest tribut tatălui său!” "Și acest tribut este mult mai mult decât ceea ce așteaptă Dumnezeu să te binecuvânteze pentru o zi ploioasă!" Săracii i-au urmat pe cei bogați Și când ultima bătrână cerșetoare, Kleșcevna, făcând semne serioase, Biblioteca „Runivers” și-a lăsat jos ultimul ban, s-a înclinat în fața prințului tătar și s-a întors cu greu în oraș, până la colțul ei Arbat, până la Vpasiya, prințul Alei a stat în fața prietenului său "Cu ce vă pot ajuta!" - Ce-ţi spun eu - Ei bine, hai să fim frați pentru totdeauna! Și prințul i-a dat rătăcitorului cureaua Iar rătăcitorul, luând brâul prințului, a legat-o cu cureaua și s-a încins pe sine și pe prinț „Aceasta este o frăție”, a spus rătăcitorul, „mai mult decât frăția de sânge a fraților născuți Și cât de fericit este cel care și-a ales un frate și i-a fost credincios! „Mult argint și aur cu noi”, a spus prințul, „să mergem în țara noastră” Și s-au dus, cei doi frați numiți Și s-au apropiat de orașul hanului, doi frați numiți La malul râului s-au oprit - - O, fratele meu, Aley! - eu - Să intrăm în apă: să ne spălăm împreună - iar îngerii din cer s-au mirat că Domnul i-a spus omului: „ frate!” — Străinul a intrat în râu și cu el prințul Alei Străinul a luat peștele - - O, fratele meu, Aley! - eu Cunoașteți puterea acestui pește? - Nu Iar străinul a spus: - Ochii acestui peste - ■ din orbire; stameh - de la lepră; bilă - de la spiritele întunecate Și prințul a simțit în inima lui: tatăl său era orb - și acum va vedea! mamă în lepră - și acum va fi curățată! soție posedată - și acum va fi eliberată! Și a pus toată comoara - tot tributul - și argint și aur până la ultimul copec al bătrânei cerșetoare Kleșcevna la picioarele numitului frate, a luat peștele și s-a grăbit acasă - la casa durerii și a deznădejdii Biblioteca „Runivers” Prințul a atins cu bilă inima prințesei Kupava, iar soția sa l-a recunoscut Kupava și-a făcut cruce: "Dumnezeu! De cât timp nu l-a văzut, întunecat, și acum îl vede din nou! Cu Stamekh, prințul a atins mâinile reginei Turakina - iar mama s-a ridicat, parcă s-a spălat - ai făcut sufletul fericit! Cu ochii prințului atins ochii regelui Ogodai - iar tatăl și-a recăpătat vederea — De unde este? Și prințul i-a spus toate eșecurile și toată disperarea lui și cum, în ultimul moment părăsit, când inima i se frângea de milă, cineva s-a apropiat de el i-a făcut milă de el, a strâns tribut pentru el și apoi ei fraternizat - - „toate comorile le-a lăsat fratelui său și i-a dat peștele acesta să le ia!” Marele Han Rege Ogodai trandafir: „Hai, fiule, a fost Hristos!” * * * Și au ieșit în grabă din palat, regele Ogodai și prințul Alei Și au mers pe drumul spre râu, unde prințul l-a lăsat pe numitul frate Dar el nu era acolo Pe mal era o comoară - argint și aur - dar dispăruse Și, privind la drum, Ogodai a văzut deodată: de-a lungul drumului spre munte, unde se uită pomii de Crăciun cu cruci, a mers și lumina o potecă albastră s-a topit în urma lui Marele țar Khan Ogodai și-a sfâșiat hainele regale și s-a ghemuit la pământ cu un strigăt - REGELE AGGAY Un rege a domnit în orașul Teluan, pe nume Hagai - un singur rege de floarea-soarelui, mândru! De la mare la mare, de la râuri până la capătul pământului a fost împărăția lui și mulți oameni trăiau sub voia lui Biblioteca „Runivers” Regele a stat la liturghie și a auzit, diaconul a citit: „Bogații devin mai săraci și săracii devin mai bogați” Pentru prima dată regele a auzit și a rămas uimit: „Bogații devin mai săraci și săracii devin mai bogați” - Minciună! regele a strigat: „Eu sunt regele — sunt sărăcit? Și mâniat, regele s-a ridicat la pupitru și a rupt o frunză din Evanghelie cu cuvinte greșite Era o mare confuzie în biserică, dar nimeni nu îndrăznea să ridice vocea - cum putea regele să se certe? Regele Hagai era mai ales în acea zi – era vesel în suflet și repeta totul, râzând: „Eu, regele Hagai, sunt sărac!” Iar acoliții care îl înconjurau, ciugulind, au fost de acord Și cei care cunoșteau minciuna regală și ar dori să spună, cum poți să-i spui regelui? - teribilă rușine! După cină au plecat la vânătoare Iar regele era fericit pe câmp Inima lui era plină de mândrie „Eu, regele Hagai”, a râs regele, „sunt sărac!” Un căprior de o frumusețe extraordinară a alergat prin câmp Și toți s-au repezit după el - Și căprioarele, ca pe aripi - nu poți ajunge din urmă în niciun fel - Stop! regele a strigat: „Numai eu îl voi prinde!” Iar regele a galopat singur după căprioară Pe cale să ajungă din urmă - Pe drumul râului - o căprioară în apă Regele de pe cal, a tricotat un cal, și-a aruncat hainele și el însuși în apă, dar a înotat - după căprioară - - Uite, prinde din urmă Iar când regele a navigat după căprioară, îngerul a luat forma regelui Hagai și, în hainele sale împărătești, pe calul său regal, s-a întors la alaiul său - Cerbul a plecat! Hai acasa! Iar vânătorii s-au repezit veseli prin pădure * * * Hagai a înotat peste râu - nu există căprioare: căprioara a dispărut! Haggai stătea pe mal și ascultă Nu, căprioara a plecat! — Iată păcat! Și a înotat înapoi Și cum a înotat afară, apucă - fără haine, fără cal! - Iată necazul! Biblioteca „Runivers” Am început să sun - nu răspund - Ce atac! - Si s-a dus A mers puțin, a sunat din nou - nu era nimeni! — Aici este durerea! Și e noapte Cel puțin petrece noaptea în pădure Cumva a început să-și croiască drum Izzyab, tânji Și cât ai așteptat soarele! Cu lumină, Hagai a ieșit din pădure – slavă Domnului, păstorilor! „Păstori, mi-ați văzut calul și hainele?” - Si cine esti tu? - ciobanii priveau neîncrezători: încă, goi din pădure! - Sunt regele tău Ageey „Tarul și alaiul lui au murit chiar acum de la vânătoare”, a spus bătrânul cioban Eu sunt regele Hagai! exclamă Hagai nerăbdător Ciobanii au sărit în sus - Nemernic! ■ - da cu biciul * Hagai a pornit de la ei - pentru prima dată a gemut de resentimente și durere! De-abia respiră Păstorii s-au întors la turmă Iar el, bătut, a mers greu pe drum „Vin comercianții: - Ce aveți de gând să faceți? Dar Hagai se teme deja să vorbească despre sine: îl vor bate din nou — Tâlhari jefuiți! - și Hagai nu și-a recunoscut vocea: ce umilință și ce plângeri! Negustorilor le-a fost milă – și într-adevăr, păcatul a ieșit, nu minți! - a aruncat cârpe din cărucior Și cât de fericit era cu o cârpă murdară - — Oh, nu e bine în lumea noastră crudă! — Pentru prima dată a fost atât de încântat și nu știe cum să mulțumească negustorilor Înfometat de o zi a mers Hagai, abia în viață Seara târziu a intrat în orașul său Telwan Acolo bate - nu lasa; aici vei fi intrebat – condus Le este frică: „Lăsați-l pe acesta, îl vor fura din nou!” Și s-a găsit un suflet amabil, un fel de muzician băut și prost: „dacă este hoț, nu are ce să-i fure, dar se pare că este nefericit!” - l-a luat, l-a hrănit Haggai nu gustase niciodată atât de delicios – „ciorba sovietică” cu vobla i se părea o supraalimentare S-a așezat lângă aragaz, s-a încălzit - — Oh, nu e bine în lumea noastră crudă! - și-a tăiat răsuflarea, totul era tăcut, de frică să spună un cuvânt, dar apoi s-a îndepărtat ÎN Biblioteca „Runivers” - Și cine este regele tău acum? întrebă timid muzicianul - Uite un ciudat! Sau nu ești tu pământul nostru? Regele nostru este Aggei Aggeich De cât timp a domnit regele Hagai? - Treizeci de ani Hagai nu înțelege nimic: până la urmă, el este regele Hagai, a domnit treizeci de ani! „Și aici stă, zdrențuit, într-o canisa cu un nenorocit Și nimeni nu-l recunoaște ca rege Și el însuși nu poate dovedi în niciun fel că este rege Cineva, aparent, aranjat cu îndemânare, s-a numit pe numele său și toți vecinii lui au crezut Să scrie o scrisoare reginei, să-și amintească acel secret al lor, care este cunoscut doar de ea și de el – aceasta este ultima și singura speranță! - regina va înțelege din scrisoare, iar înșelăciunea se va risipi Hagai a scris o scrisoare reginei Am petrecut încă o noapte cu muzicianul Ei bine, scrisoarea nu a ajuns la regină! Și „oaspeții de la miezul nopții” au venit la muzician cu o căutare și, ca niște ciobani de acolo, l-au bătut sever pe Hagai - a sărit afară, a uitat să-i mulțumească muzicianului: e bine că nu a dat peste cec! Și a alergat prin noapte fără să se uite înapoi Și a ieșit pe drum - singur, nu era nimeni „Eu, regele Hagai, sunt sărac!” Și-a amintit totul și s-a simțit amar Era un rege, era bogat – acum ultimul om! Nu m-am gândit niciodată la așa ceva și nu mi-am putut imagina, iar acum știu: care este ultimul om! * * * Îngerul, după ce a luat forma regelui Hagai, nu i-a făcut de rușine nici pe vecinii regelui, nici pe regină: era, așa cum este, regele Hagai, nu poți să-ți dai seama Un singur lucru o îngrijora pe regina: singurătatea regelui „Am un gând mare în suflet, numai eu mă voi răzgândi și atunci vom trăi în vechiul mod!” i-a spus regele reginei Și a mângâiat-o pe regina Și nimeni nu știa ce fel de rege conduce regatul și unde rătăcește adevăratul rege Hagai în jurul lumii Și trebuie să-și trăiască viața cumva! A mers, a mers pe drumuri grele de foame și frig, ultima persoană, a intrat în sat și s-a angajat ca muncitor la fermă pentru un țăran care să muncească vara - Și treburile țăranului sunt grele, neobișnuitul nu poate face față! - Bătut, bătut - rău Îl vede pe proprietar, un muncitor rău, - și a refuzat Și din nou Hagai se trezi pe drumul care trecea, singur Biblioteca „Runivers” Și nu știe ce să facă! Și merge de-a lungul drumului - oriunde îi privesc ochii Voi întâlni străini „Tovarăși, nu este loc pentru mine pe pământ! — Vino cu noi, tovarăşe! Iar rătăcitorii i-au dat să ducă „sacul comunal” Și i-a urmat Seara au intrat în orașul Teluan S-a oprit pentru noapte Și i-au spus lui Hagai să încălzească soba și să ducă apă Până târziu în noapte, Hagai a avut grijă de ei Și când toți au adormit, el a început să se roage - și pentru prima dată rugăciunea lui a fost limpede „Așa că a aflat ce este viața pe pământ în această lume crudă, dar Dumnezeu nu l-a părăsit pe el, ultimul om, iar el, ultimul om, și-a găsit un loc pe pământ! - va fi toata viata pana in ultima clipa alaturi de saracii, ciudati si nefericiti: ii va ajuta - usureaza-l in soarta lor ciudata! Și îi mulțumește lui Dumnezeu pentru soarta lui Și acum nu se teme de nimic - nu este singur în această lume crudă, de neînțeles Și când Hagai se ruga așa în locuri apropiate lângă paturi, acolo, în palatul regal, un înger în chipul regelui Hagai a ieșit din obloane către regină - iar faţa lui era strălucitoare „M-am răzgândit! Vom avea o sărbătoare mâine Și a poruncit să cheme dimineața din toate capetele străinului și nenorocitului la ospățul împăratului Iar curtea regală era plină de sărăcie Au venit și străinii cărora le slujise Hagai Și Hagai a venit cu ei la curtea împărătească Și a udat și hrănit pe regele rătăcitorilor Și când răcoritoarea s-a terminat și au început să-și ia rămas bun, țarul a dat drumul tuturor și a ordonat să fie reținut unul - că purta o geantă, „geantă cu blană” Și Hagai a rămas și cu el un înger în chipul regelui Hagai „Te cunosc”, a spus îngerul Hagai s-a uitat la el și a fost minunat pentru el să se vadă atât de aproape – „chipul lui regal” Tu ești regele Hagai! - spuse îngerul, - iată-ți coroana și hainele tale regale, acum domnești! - și brusc schimbat Și Hagai a înțeles că acesta era îngerul Domnului „Nu, nu are nevoie de coroană regală, nici de regat: va fi într-o lume crudă până la moarte, în mijlocul nenorocirii și durerii, suferinței și foametei cu întreaga lume!” Biblioteca „Runivers” Și auzind glasul unei inimi omenești, un înger l-a umbrit - și cu o coroană împărătească s-a ridicat deasupra pământului Și Hagai a plecat de la palat la voia fraților săi străini Iar când a trecut pe străzile întunecate până la avanpost, niște bandiți, care se zăreau peste sac, l-au ucis Au căutat argint și aur și n-au găsit nimic! - Și sufletul lui este limpede, ca argintul, trecând printr-o lume crudă, s-a ridicat deasupra pământului la Dumnezeu KAMUSHEK Acolo locuia un bătrân cu o bătrână A fost rău pentru tineri: grămezi de necazuri și insulte, nu te vei îngropa nicăieri Au mormăit mult despre viața și soarta lor: și oricât ar cere, oricât s-ar ruga, totul este la fel, sau chiar mai rău! Ei bine, atunci s-au obișnuit și au îndurat totul Bătrânul a pescuit, bătrâna a curățat peștele și așa au trăit Și au trăit până la o bătrânețe copt - bunicul Ivan și bătrâna Mitrevpa * * * Odată ce bunicul minte, se duce să doarmă și gândește totul: „Și de ce le este oferită unora viața atât ușoară, cât și de succes, în timp ce alții nu sunt norocoși și totul este dificil, iar oamenii, precum peștii, unii înoată superficial, alții adânc?” Și bunicul aude, exact cine strigă din râu: „Bunicul Ivan! A! bunicule! mișcă-mă, fată frumoasă!” Bătrânul nu voia să se ridice, dar trebuia – „nu știi niciodată ce poate fi, ce nenorocire!” - și s-a ridicat, dar drept la râu, am urcat în barcă - și pe partea cealaltă Și nu e nimeni la graniță Și bătrânul se gândea deja să se întoarcă și, de îndată ce a luat vâslele, aude, strigând din nou: „Bunicul Ivan! merge mai jos! ia-mă, fată frumoasă!” Bătrânul a condus trei sazhen și s-a oprit Și nici acolo nu este nimeni „Ce supărare”, se gândește bătrânul, „totul este în zadar, doar că degeaba s-a răscolit, i-a fost tulburat somnul!” Și numai asta s-a gândit, aude pentru a treia oară: „Bunicul Ivan! merge mai jos! ia-mă, fată frumoasă!” Și din nou bătrânul a ascultat - a mai călărit puțin Și nu, nimeni nu este în vedere — Sau cine glumește? Și a luat deja vâslele - și deodată, ca și cum ar fi bătut în barcă: Biblioteca „Runivers” — Du-te acasă, bunicule! Și barca însăși a împins - și a înotat Dar nimeni - nimeni să-l vadă pe bătrân! A ajuns în sat, a lăsat barca pe mal și a plecat acasă Dar bătrâna nu doarme: este îngrijorată - îl așteaptă pe bătrân! Iar bătrânul i-a spus că cineva îl chemase de trei ori, iar din mal în mal căuta cine sună - A fost o înțepătură în barcă: „Du-te, zice, du-te acasă, bunicule!” Și nu există nimeni, să nu fie văzut Nu stiu pe cine m-am mutat! „Trebuie, bătrâne, să vedem dimineața ce este în barcă!” - spuse bătrâna, - din mintea mare, poate ți-ai adus pe cap un fel de cancer la coarne: nu vreau să răspund pentru cancerul tău! Și până dimineața bătrâna era neliniștită Dimineața devreme, toți dormeau încă, bătrânul a ieșit pe râu și direct la barcă Uită-te și există o pictogramă în barcă: fata cu crucea în mână arată de parcă ar fi vie, jalnică - „Bunicule, se spune, Ivan, mai ai răbdare!” Bătrânul a luat icoana, și mai degrabă cu icoana la colibă - Pe asta am transportat eu, bătrână! Bătrâna se bucură: - Ei, bătrâne, asta e fericirea noastră, roagă-te lui Dumnezeu! Și au adus icoana în colțul roșu al zeiței, au aprins o lampă în fața ei - din lumină este și mai vie, de parcă ar fi vie Și bătrânii au prins viață: acum le va merge norocul „Ascultă, bătrâne, ține cont de cuvântul meu, ne vom îmbogăți, dar să nu ne scape din mâini!” Și l-a luat și a plecat - după trei zile a părăsit bătrânii Există o platformă în sat lângă mal - ea a mers acolo la furnici: pe o furnică, înseamnă că e mai bună acolo, în lume, în oameni! * * * Au trecut patruzeci de zile, patruzeci de nopți, bătrânul minte, nu poate dormi, gândește totul: „și de ce unii nu caută fericirea, ci totul le este dat, în timp ce alții, oricât de mult ar încerca, dar din scădere, totul a trecut și ca un pește - este dat și nu te poți abține !” Biblioteca „Runivers” Și bunicul aude, exact din râu, ca atunci, strigă: „Bunicule Ivan, mișcă-te, pietricica mea!” Bătrânul a urcat până la râu în barcă – și direct chiar în locul de unde a transportat apoi icoana – „frumoasa fecioară” — Eu, bunicule, o pietricică! a auzit bătrânul A lovit barca, s-a rostogolit în prova - iar barca a devenit mai grea „Ei bine, bunicule, împinge, du-mă acasă!” Bătrânul a împins barca și să mergem, și cu cât mai departe, cu atât mai greu, abia a ajuns acolo — Bunicule, du-mă la furnici! – cere o piatră Bătrânul a bâjbâit în barcă, a prins o piatră - o cruce de piatră - dar nu poate trage în sus! Așa că am plecat acasă cu mâinile goale - Întreaga lume are nevoie de ea! spuse bătrâna Și bătrânii au stat până dimineața, nu au putut dormi în noaptea aceea, toată lumea vorbea despre pietricică: ce fel de pietricică este - o cruce de piatră - piatră sau argint? „Bunicule, du-mă la furnică!” – repetă bunicul, după cum îi spusese această pietricică grea Fiecare are pietricela lui - și-a amintit de a lui, grea și amarul - necazul lui, nesuferitul - împărtășirea lui, și cum, slavă Domnului, au trăit până la bătrânețe și e timpul să „du-te acasă!” * * * Dimineața s-a dus bătrânul să adune oamenii Bătrânul a povestit despre pietricică - Întreaga lume are nevoie de ea! Și au răspuns: toți oamenii s-au dus la râu - cu toată lumea au ridicat o piatră și au dus-o la furnică, la țărm L-au pus acolo - Și pe piatră este scris: „Mare martir” Și cum au pus această cruce de piatră, de sub cheia de pietriș-το și apă curgătoare! - și rulează în foarte secetă, nu se usucă și nu îngheață iarna: „De dragul pietrei crucii Marelui Mucenic!” VINETS În Sfânta Cina a umblat Hristos și împreună cu el Apostolul Petru - ca un rătăcitor cerșetor Hristos a umblat cu credinciosul apostol pe pământ Lumina geroasă a serii s-a îngroșat Strălucire nocturnă de la sobe și coșuri de fum Biblioteca „Runivers” zorii serii, răspândit ca focul peste alb - din cărbune de coastă, ulei, cocs și mai alb! - Neva înzăpezită Hristos a mers cu Apostolul Petru de-a lungul tractului explodat de bipuri de conscripție * * * Și Petru a auzit: cântând din casă în stradă Suspendat - acolo, la ferestre, lumânările străluceau disperate, ca cântând Și acum, în beznă, a bătut o cheie rapidă - a urcat colindul de Crăciun; Hristos S-a născut - Hristos pe pământ! Petru s-a întors: a vrut să-l cheme pe Hristos să intre împreună în casă – dar nu era Hristos - Doamne, unde esti? Și Hristos - unde este! — Hristos a trecut pe lângă casă - a auzit cântări dumnezeiești, nu a putut să nu audă - și a trecut Peter în urmărire Hristos S-a născut - Hristos pe pământ! Cu un cântec, Petru l-a depășit pe Hristos Și din nou au mers, doi rătăcitori, peste pământ * * * Pe drum au dat peste o altă casă: se aude un cântec zgomotos și se aude - cântecul a fost ridicat la voce, există râsete și lumini - Sub o vacanță atât de mare, dans nerușinat! Și Peter și-a grăbit pașii Și a fost spre reflectarea lui amară pentru tot poporul: „Abisul și necazurile vor trece, mânia lui Dumnezeu se va abate!” Și mergea descurajat și trist - un strigăt orb jalnic i-a întunecat sufletul Dintr-o dată s-a prins pe sine - dar nu era nici un Hristos Biblioteca „Runivers” - Doamne, unde esti? si Hristos este acolo! „Sau a intrat El în casa aceea și iată?” Hristos acolo - în casa aceea: iar noaptea lumina strălucește ca o lumină, coroana pe cap Petru a vrut să se întoarcă, dar Hristos însuși a mers la el Și Petru a chemat pe Hristos: „Te voi urma peste tot, Doamne!” Dezvăluie-mi: acolo te-au lăudat, acolo te-au rugat, iar tu ai trecut, dar aici ți-au uitat sărbătoarea, cântă cântece și tu ai intrat în ele? - O, Petre, credinciosul meu apostol, mi s-au rugat cu acele rugăciuni și jurăminte învocate, iar lumina mea a strălucit în inimile lor - Eu sunt mereu cu ei! Dar aceștia au inima curată și am intrat în casa lor Și iată coroana: bârfă de cuvinte și cântece - nestingherită, toată lumea poate vedea í*í' S ψ * * Іъ În Sfânta Cina a umblat Hristos și cu el și Apostolul Petru Și noaptea peste Neva albă - peste strălucirea sobelor și a coșurilor de fum a strălucit până la cer vgnets — lăsați acest mesaj să treacă peste tot pământul! — nu din aur, nu din perle, și din fiecare culoare este roșu și alb și din ramurile paradisului lui Dumnezeu - coroană care se stinge din cuvintele și cântecele unei inimi curate ALEX REMIZOV Biblioteca „Runivers” METAFIZICA SI MISTICA '' (Tradus din franceză ) Într-o epocă a impotenței speculative, s-ar putea crede că metafizica este cel puțin modestă Dar timpul, care nu-și cunoaște măreția, nu-și cunoaște nici nesemnificația Măreția ei constă în faptul că este înțelepciune Nesemnificația sa constă în faptul că este cunoaștere umană Da, ea îl cheamă pe Dumnezeu Dar nu-l cheamă pe nume Căci Dumnezeu nu poate fi descris așa cum este descris un copac sau o secțiune conică Tu ești Adevăratul Dumnezeu, Mântuitorul lui Israel, Tu ești Dumnezeul ascuns Când Iacov, în zori, a întrebat pe Cineva: „Spune-mi numele tău? El a răspuns: „De ce întrebi despre numele Meu?” Același viciu este caracteristic celor mai diverși filozofi ai timpului nostru: neokantieni, neopozitiviști, idealiști, bergsonieni, logisticieni, pragmatici, neo-spinoziști, neo-mistici Toți repetă aceeași veche greșeală despre nume Toate, într-o formă sau alta, conștient sau inconștient, reproșează cunoașterii prin concepte faptul că nu dă intuiție a ființei individuale suprasensibile, precum la cogniti© tertii generis a lui Spinoza, viziunea teosofică a lui Boehme sau a lui Swedenborg, pe care Kant , cu un asemenea regret, recunoscut ca iluzoriu Toți nu iartă această cunoaștere că, ca și cunoașterea senzorială, nu deschide accesul direct la ființă însăși, ci doar la esențe, ca *) Articolul lui J Maritain, cel mai remarcabil reprezentant al filozofiei tomiste catolice din Franța, a fost dat redactorilor Căii în manuscris înainte de a fi tipărit în franceză *) Geneza, XXCP, **) Denys De Divinas Nominibus I, (lectia , de Sf Toma) ***)^Ultimul Ap Pavel (c Efeseni I, ) Biblioteca „Runivers” obiecte pure ale gândirii Ei nu vor absolut să cunoască prețul abstracției, al acestei imaterialități, mai solidă decât lucrurile în sine, deși impalpabile și inaccesibile imaginației, pe care rațiunea o caută în inima lucrurilor Unde este rădăcina acestei boli incurabile a nominalismului? În faptul că, având un gust pentru realitate, și-au pierdut sensul de a fi A fi, în sine, despărțit de materia care o întruchipează, a fi, doar cu necesitățile obiective, cu legile ei imperceptibile, constrângerea intangibilă, cu toate dovezile ei invizibile, pentru ei nu este decât un cuvânt gol Este posibil să studiezi în mod speculativ geometria în spațiu fără a vedea figuri în acest spațiu? Este posibil să raționăm despre metafizică fără a vedea esențe în ceea ce este înțeles? Fără îndoială, poetul are nevoie de gimnastică grea, iar metafizicianul are nevoie de ea Dar atât în primul cât și în al doilea caz, nimic nu se poate face fără a deține darul principal Intuiția este pentru noi o trezire printre vise, un pas făcut brusc, care ne scoate din somn și râurile lui înstelate Căci un bărbat are mai multe vise În fiecare dimineață el iese din somnul animalului, din somnul omului, când intelectul său este revelat (și din somnul divinului din atingerea lui Dumnezeu) Nașterea unui metafizician sau a unui poet este însoțită de o anumită grație a ordinii naturale Poetul care-și aruncă inima, ca o săgeată sau ca o rachetă, în lumea lucrurilor, vede, parcă ghicind, chiar și în senzual (de vreme ce nu se poate despărți) strălucirea spiritualului, de unde strălucește privirea lui Dumnezeu către el Metafizicianul, îndepărtându-se de senzual, vede prin știință, în inteligibil și liber de lucrurile trecătoare, aceeași lumină spirituală, dar exprimată într-o idee Abstracția, care aduce moartea unuia, este necesară, precum aerul, altuia; imaginația, discontinuitatea, lipsa de încredere, dezastruoase pentru unul, sunt sursa vieții pentru altul Pătrunsă de ambele raze care cad din noaptea creatoare, una se hrănește cu inteligibilitatea legată și la fel de diversă ca reflectarea lui Dumnezeu în lume, iar cealaltă cu inteligibilitatea expusă și la fel de definită ca ființa inerentă lucrurilor Amândoi se leagănă pe tablă, acum decolând spre cer, apoi coborând la pământ Spectatorii râd la această piesă: stau pe pământ Dumneavoastră, mi se spune, ne amintiți de un interpret al magiei negre care ne-ar sfătui să zburăm cu mâinile Nu, îți cer să zbori cu aripile tale Dar avem doar mâini - Mâinile? Dar acestea sunt aripi atrofiate Ceva complet diferit Ar crește dacă ai fi mai îndrăzneț și ai înțelege că nu te poți baza doar pe pământ, că aerul nu este gol Este prea adevărat că metafizica eternă nu se încadrează în cadrul gândirii moderne sau, mai degrabă, această gândire nu se încadrează în ea Trei secole de empiric-matematică au forțat-o să fie interesată doar de inventarea dispozitivelor de captare a fenomenelor - o rețea de concepte care conferă minții o oarecare superioritate în domeniul înțelegerii practice și iluzorii a naturii, căci gândirea este cufundată Biblioteca „Runivers” ele nu sunt în fiinţă, ci în sensibilul însuşi Mergând înainte nu unind adevăruri noi cu adevăruri deja câștigate, ci doar înlocuind dispozitive învechite cu altele noi, operand cu lucruri pe care nu le înțelegi, realizând realul doar puțin câte puțin, cu răbdare, câștigând doar victorii parțiale și mereu temporare, în secret pătrunzătoare, din ce în ce mai mult decât un gust pentru materia cu care joacă un joc viclean, gândirea modernă a dezvoltat în sine, în tărâmul inferior al demiurgiei științifice, niște tentacule minunat de complexe și instincte de vânătoare minunate Dar, în același timp, a devenit imposibil de slăbit și a devenit lipsit de apărare în raport cu adevăratele obiecte ale intelectului Renunță la ele nevrednic și nu mai este în stare să aprecieze semnificația universală a certitudinilor raționale decât ca sistem de roți dințate bine echipate De aceea nu are de ales decât să se opună fie oricărei metafizici - pozitivism învechit, fie în apărarea pseudo-metafizicii - pozitivism de un nou tip - sau în apărarea unuia dintre falsurile sale, unde găsim un dispozitiv empiric în forma sa cea mai crudă , ca la pragmați și pluraliști, sau în cel mai subtil - în intuiția lui Bergsoy, sau în cel mai religios - în actul holist al lui M Blondel și eforturile sale de a experimenta mistic toate lucrurile - de a surprinde tărâmul inteligenței pure Toate acestea sunt așa: pantele intelectului modern sunt îndreptate împotriva noastră Dar pantele nu sunt create doar pentru a fi depășite de o nouă urcare? Intelectul nu și-a schimbat natura A dobândit numai obiceiuri proaste Obiceiurile pot fi corectate A doua natură? Dar primul rămâne, iar silogismul va rămâne până când omul va trăi Filosoful, mult mai puțin decât artistul, este constrâns de dezbinarea cu ritmul intelectual al timpului său Este altfel în primul și al doilea caz Artistul revarsă spiritul creativ în opera sa, metafizicianul compară spiritul de cunoaștere cu realitatea Artistul reușește să stăpânească materialul doar atunci când se angajează în spiritul timpului său, împingându-l la limită și, mai presus de toate, concentrându-și toată languirea și tot focul Dar filosoful trebuie, în primul rând, să se lege de obiect și să se țină de el cu toată puterea lui, cu atâta perseverență încât în materialul care îi rezistă să se producă în sfârșit o străpungere, determinând o regrupare a forțelor și o nouă orientare De asemenea, este adevărat că metafizica nu poate fi utilă pentru știința experimentală Descoperiri și invenții în domeniul fenomenelor? Dar aici ea nu are cu ce să se laude; valoarea sa euristică în acest sens se spune că este zero Pe această parte, nu se poate aștepta nimic de la ea Ei nu lucrează în cer așa cum lucrează pe pământ Și aceasta este măreția ei, știm asta de mii de ani Este inutil, spunea bătrânul Aristotel, nu servește nimănui și nimic, căci este mai presus de orice servilism Inutil pentru că exagerat pentru că ■ Biblioteca „Runivers” bun pentru mine și pentru mine Înțelegeți, deci, că dacă ar sluji știința, ajutând-o ca material, nu ar corespunde numirii ei, vrând să depășească această știință și nefiind mai presus de ea Toată metafizica este falsă, fie că este Descartes, Spinoza sau Kant, dacă se măsoară nu prin misterul a ceea ce este, ci prin starea științei pozitive la un moment dat Adevărata metafizică poate, într-un anumit sens, să spună despre sine: regatul meu nu este al acestei lumi Axiomele ei ? Îi cucerește, în ciuda faptului că această lume încearcă să-i ascundă de ea: ce spun fenomenele, aceste valuri înșelătoare de empirism gol, dacă nu despre faptul că ceea ce este nu există și că efectul este mai mare decât cauza Concluziile ei? Ea le contemplă, urcând de la vizibil la invizibil, le subordonează ordinii cauzalității raționale, întruchipată în această lume și, totuși, depășind-o și în niciun fel contrazicând sistemul de secvență senzorială studiat de știința experimentală, dar cu totul străin la el: mișcă-mi pixul pe hârtie, mâna, imaginația și sentimentul interior, voința, intelectul și Agentul primar, fără de care tot ceea ce este creat este inactiv O astfel de serie nu se opune în niciun fel, dar nu ajută la determinarea modificărilor sau asocierilor vaso-motorii ale acestor imagini în momentul în care scriu Metafizica necesită o oarecare rafinare a intelectului; presupune și o anumită purificare a voinței și a puterii de a se da la ceea ce nu servește la nimic, Adevărului inutil Nimic, însă, nu are nevoie omul atât de mult decât această inutilitate Nu avem nevoie de adevărurile care ne servesc, ci de adevărul pe care l-am sluji Căci în ea se află hrana minții, iar noi suntem mintea, în partea cea mai înaltă a ființei noastre Metafizica inutilă stabilește ordinea - nu sub formă de ordine de poliție, ci ordinea din eternitate - în intelect, atât speculativ, cât și practic Îi redă unei persoane stabilitatea și mișcarea, al căror scop, după cum se știe, este acela de a sprijini ambele picioare pe pământ, să se îndrepte spre stele Îi dezvăluie în toată plinătatea ființei, adevăratele valori și ierarhia lor Ea își stabilește propria etică Ea menține o ordine corectă în lumea cunoștințelor sale, asigurând granițele naturale, armonia și subordonarea diferitelor științe Și acest lucru este mult mai necesar pentru o ființă umană decât cele mai luxoase flori ale matematicii fenomenelor Căci ce rost are să cucerim lumea, dar să pierzi adevărata direcție a minții Cu toate acestea, suntem prea slabi și este foarte posibil ca lumea strălucitoare dăruită de metafizica sănătoasă să se dovedească a fi mai puțin favorabilă descoperirilor experimentale decât visul și pasiunea minții scufundate în sensibil Este posibil ca științele naturii să iubească pescuitul în ape tulburi, dar poate Biblioteca „Runivers” Avem dreptul să ne considerăm deja împovărați suficient de beneficiile uciderii umane ale unei stăpâniri ridicole asupra materiei Metafizica ne afirmă în etern și absolut, ne obligă să trecem de la spectacolul lucrurilor la cunoașterea rațiunii - în sine mai puternică și adevărată decât toată certitudinea matematică, deși mai puțin accesibilă nouă - la știința lumii invizibile a zeităților nynyh perfecțiune, dezvăluind în reflexiile create Metafizica nu este un mijloc, ci un scop, un fruct, nobil și dulce, cunoașterea unui om liber, cea mai liberă și firesc cunoaștere regală, intrarea în liberul liber a marii activități speculative, unde doar intelectul respiră, rămânând în fruntea tuturor cauzelor Cu toate acestea, toate acestea sunt încă doar o premoniție, doar o idee îndepărtată a bucuriilor patriei Această înțelepciune este dobândită prin știință: și aceasta este principala dificultate și amărăciune pentru minte Căci blestemul străvechi „Blestemat să fie pământul” cântărește mai tragic mintea noastră decât mâinile noastre Încearcă, dar dacă nu te bazezi pe patronajul special al Norocului, pe care păgânii nu l-au gândit în zadar, atunci știi că studiul înțelegerii superioare se va dovedi a fi o muncă în zadar și îți va provoca o întristare teribilă pentru adevărurile eșuate Zeii sunt geloși pe înțelepciunea metafizică – moștenirea doctrinară prin care doar noi o putem înțelege fără eroare este întotdeauna ignorată – omul o folosește doar ocazional și cum ar putea fi altfel? Ce paradox minunat! Știința lucrurilor divine, câștigată prin mijloace umane, posesiunea libertății, accesibilă doar spiritelor, zădărnicită de natura „atât de sclavă”! Înțelepciunea metafizică se află la cel mai înalt nivel de abstracție, pentru că este cea mai îndepărtată de simțuri; deschide accesul la imaterial, la lumea realităților care există deja sau pot exista independent de materie Dar modul de ascensiune ne arată și limitările noastre Prin necesitate naturală, abstracția, ca condiție a oricărei științe umane, presupune, împreună cu o varietate de puncte de vedere și completări diferite, o lege severă a dezvoltării logice, o dezvoltare lentă a conceptelor, toată complexitatea producției uriașe a unui aparat de vorbire înaripat, mai greu decât b aerul Metafizica caută contemplarea pură, vrea să treacă de la raționament la intelectul pur Se străduiește pentru unitatea unei viziuni simple Se apropie de el ca un aziptot, dar nu ajunge niciodată la el Care metafizician, în afară de vechii brahmani, tânjea la unitate mai puternic decât Plotin? Dar extazul lui Plotin nu este realizarea finală; mai degrabă este punctul de declin al metafizicii, iar metafizica singură nu este suficientă pentru a face acest lucru să se întâmple O șansă norocoasă că a căzut Biblioteca „Runivers” Cota lui Plotin de patru ori în cei șase ani în care Porfiry a trăit cu el ni se pare un contact instantaneu cu o lumină intelectuală în mod natural mai strălucitoare decât lumina naturală, un spasm al minții umane de la atingerea unui spirit pur Să revenim însă la subiectul nostru Am spus deja că metafizica suferă nu numai din lipsa abstracției și a discursului Are o boală inerentă în sine Este o teologie naturală, iar obiectul ei este prin excelență Cauza tuturor cauzelor Principiul a tot ceea ce există este ceea ce vrea ea să știe Și nu poate ea dori să-l cunoască cu cunoștințe perfecte și complete, unice și complet satisfăcătoare, să-l cunoască în sine, în esența lui, în temelia pe care se sprijină? Dorința de a vedea Prima Cauză, întrucât este inerentă omului, fiind „condițională” și „imperfectă”, pentru că nu apare în noi dintr-o corespondență firească cu obiectul, într-un anumit sens, special, aparține în mod natural metafizic, care nu poate, fără a se nega pe sine, să nu simtă severitatea ei Așadar, metafizica ne permite să-L cunoaștem pe Dumnezeu numai prin analogie, în ceea ce nu este inerent Lui în esență, în comunitatea perfecțiunilor Sale transcendentale, care sunt simultan — în moduri infinit diferite de manifestare — atât în El, cât și în lucruri Cunoașterea adevărată, exactă, absolută este cea mai înaltă plăcere a minții, pentru care merită să fii om, dar această cunoaștere stă totuși infinit de departe de viziune și ne face să simțim cu atât mai multă imensitatea misterului Ca printr-un pahar plictisitor Este prea de înțeles că până și cele mai perfecte roade ale vieții intelectuale încă îl lasă pe om nemulțumit Trebuie admis ca o propoziție generală că viața intelectuală nu este suficientă pentru noi Are nevoie de plus Cunoașterea introduce în sufletul nostru toate formele și toate bunurile, dar lipsite de viața lor inerentă și reduse la nivelul obiectelor gândirii Ei rămân în noi, sunt insuflat în noi, dar modul lor de a fi nu este complet Ele necesită adaos, ne îngreunează cu dorința de a le urma în propria ființă și realitate, pentru a le stăpâni nu numai în idee, ci și în realitate Și aici intervine dragostea Atrage sufletul la unirea ordinii reale, pe care intelectul, prin el însuși, cu excepția cazurilor speciale de a vedea pe Dumnezeu, nu o poate oferi Suntem condamnați, în afară de unele căderi inumane, ca viața noastră intelectuală să-și recunoască în sfârșit sărăcia și să arunce lumină asupra naturii dorinței Aceasta este problema lui Faust Dacă înțelepciunea umană nu aspiră în sus în dragoste pentru Dumnezeu, ea îi revine Margaretei Posesia mistică a Dumnezeului Prea Înalt în iubire veșnică sau fizică Biblioteca „Runivers” stăpânirea unui corp sărac în timp este soarta tuturor, oricât de magic ar fi el Aceasta este o alegere care nu poate fi evitată Iată sărăcia metafizicii și măreția ei Ea trezește dorința pentru cea mai înaltă unitate, plinătatea posesiunii spirituale în ordinea realității, și nu doar în idee, și nu o poate realiza Noi predicăm o altă înțelepciune, o piatră de poticnire pentru evrei, dar nebunie pentru greci Această înțelepciune este un dar al harului îndumnezeitor, un zbor liber al înțelepciunii necreate care depășește orice efort uman Se bazează pe o dragoste nebună pentru această înțelepciune; este inerentă fiecăruia dintre noi până la unirea ultimă a spiritului cu el Înțelepciunea mistică nu este beatitudine, nu este posesia perfectă a realității divine Dar acesta este începutul ei Această intrare este deja aici, pe pământ, în lumina, gustul, atingerea și dulceața de neînțeles din apropierea lui Dumnezeu, căci cele șapte daruri vor rămâne în viziune așa cum ne-o descoperă credința în ele, deja aici Nu-i putem ierta pe cei care o neagă, nici pe cei care o distorsionează, înșelați de o vanitare metafizică de neiertat, pentru că cunoscând transcendența divină, nu vor să se închine în fața ei Metafizica, pe care mulți occidentali din Germania și Franța - ca să nu mai vorbim de rușinosul contrafăcut teosofic - ne-o oferă sub masca înțelepciunii Orientului *) - este adevărata ei față? Mă îndoiesc foarte mult Înclin să cred, mai degrabă, că și în cel mai favorabil caz, vorbim doar de una sau alta interpretare acceptată într-una din școlile închise de acolo Oricum ar fi, aceste doctrine pompoase sunt o negare completă a înțelepciunii sfinților Gândind să atingă cea mai înaltă contemplare numai prin metafizică, căutând desăvârșirea sufletului în afara iubirii, a cărei taină rămâne cu totul de nepătruns pentru ei - înțelegem bine de ce - înlocuind credința supranaturală și revelația lui Dumnezeu, întruchipată în Cuvânt - Fiul Unicul Născut în Tatăl lung, acea mărturisire - așa-zisa doctrină secretă, moștenită de la niște profesori necunoscuți ai Cunoașterii: ei mint, pentru că îi spun unei persoane că își poate crește statura și prin propriile forțe să intre în supraomenesc Creștinul îi judecă; nu-l pot judeca Intelectualismul lor exotic, creat doar ca un substitut pentru adevărata metafizică, este o fantomă înșelătoare și dăunătoare Filosofia pretențioasă poate fi un dușman al înțelepciunii în altă privință: fără a desființa înțelepciunea sfinților înaintea metafizicii, o amestecă, într-o măsură mai mare sau mai mică, și, în cazurile cele mai importante, o amestecă direct cu metafizica și, prin urmare, îi distorsionează complet natura ♦) Vorbim aici despre Orientul necreștin Notă ed Biblioteca „Runivers” Contemplarea sfinților nu este în linia metafizicii, ci în linia religiei Această înțelepciune supremă, în căutarea cunoașterii perfecte, nu depinde de eforturile intelectului, ci de predarea totală a sinelui pentru realizarea celui mai înalt adevăr în scopul său ultim Această cunoaştere supremă presupune renunţarea la cunoaştere Sfinții nu contemplă pentru cunoaștere, ci pentru iubire Și ei nu iubesc de dragul de a iubi, ci de dragul de a-L iubi pe Cel pe care îl iubesc Ei se străduiesc pentru unirea cu Dumnezeu, pe care o cere iubirea, de dragul Dumnezeului iubit mai presus de toate, și se iubesc pe ei înșiși numai de dragul Lui Scopul lor final nu este să-și încânte intelectul și natura lor – asta ar însemna să se oprească asupra lor înșiși – scopul lor este să facă voia celuilalt, să contribuie la binele Binelui Ei nu își caută sufletul Îl distrug, nu îl mai au Dacă, pătrunzând în misterul ființei divine și, parcă, îndumnezeită în ceva, personalitatea lor devine transcendentă, independentă și liberă, ca nimic în lume, este doar pentru că ei uită totul și nu mai trăiesc ei, dar Iubitul trăiește în ele Antinomii descoperite de „noii mistici” în misticismul tradițional — pentru că ei au o idee falsă despre ea, stricat de prejudecățile moderne de bază despre viața spirituală — recunosc cu ușurință în ei o caracterizare reușită a pseudo-misticismului filozofic (Noua mistică însăși cu greu îi va scăpa) Dar ele își pierd orice sens atunci când sunt aplicate vieții mistice subliminale Nu există aici loc pentru „voința creatoare” care caută exaltarea imediată în pură aventură sau ascensiune nesfârșită, nici pentru „voința magică” care își caută propria exaltare în puterea mondială și posesia supremă Aici este doar dragoste (Filozofii noștri să nu uite că iubirea, numai iubirea, face totul ) Ea este cea care folosește cunoștințele pe care le atrage sub influența Duhului lui Dumnezeu, ca un dulce dar - pentru a se uni cu Preaiubitul cu și mai multă plinătate Aici sufletul nu caută nici înălțare, nici umilință: caută unirea cu Cel care l-a iubit primul Pentru că aici este Dumnezeu nu numai un nume, ci și o realitate, aici este Realitatea Însăși și chiar Super-Realitate, originalul, care a fost înaintea noastră, fără noi, de neînțeles nici uman, nici angelic, și divin și deci îndumnezeindu-ne, Super- Spirit, înțelegere pe care spiritul nostru finit nu numai că nu o limitează, dar o face nelimitată, Tu ești Dumnezeul cel viu, Creatorul nostru Izvorul contemplării sfinților nu se află în duhul omului Această sursă - Harul dat de sus Acesta este rodul perfect al nostru, al tuturor celor născuți din Apă și Duh Fenomenul, în esența lui, este supranatural, decurgând, desigur, din profunzimea noastră substanțială și din activitatea datelor noastre naturale, dar, întrucât aceste date sunt ale noastre, sunt pasive în fața atotputerniciei lui Dumnezeu, sunt trimise în jos de El Darurile pe care El le imprimă îi înalță, dar această exaltare nu poate fi realizată numai prin forțele naturale Biblioteca „Runivers” Acest fenomen este în cel mai înalt grad personal, liber și activ, viața curgând în eternitate, dar fiind pentru noi, parcă, inacțiune și moarte, pentru că el însuși este supranatural nu numai obiectiv, ci și în modul în care ne influențează Ea curge din spiritul nostru numai sub influența lui Dumnezeu și o înalță cu har activ, în care toată inițiativa îi aparține lui Dumnezeu Și, întrucât credința este rădăcina și temelia oricărei vieți supranaturale, acest fenomen este de neînțeles fără credință „În afară de credință, nu există nicio metodă cea mai apropiată și cea mai potrivită pentru contemplare” *) În cele din urmă, sfinții contemplă nu numai de dragul iubirii divine, ci și prin ea Această contemplare presupune nu numai virtutea teologică a iubirii și darurile Rațiunii și Înțelepciunii trimise de sus, care nu există în suflet fără iubire Dumnezeu, care este cunoscut prin credință în întuneric și, parcă, de la distanță - căci există întotdeauna o distanță pentru intelect, dacă nu există viziune - El este cunoscut prin iubire direct, în Sine, unindu-ne în inima noastră cu ceea ce este ascuns în credinţă Obiecte divine implantate în noi prin iubire, Dumnezeu, făcute ale noastre prin iubire, înțelepciune mistică, sub influența activă a Duhului Sfânt, trăiri în iubire și prin iubire ca predare nouă în noi și cunoaște afectiv „printr-o unitate de neînțeles”** ) plonjând în noapte, transcendend fiecare cunoaștere separată, fiecare imagine și fiecare idee, ca și cum ar transpune în infinit tot ceea ce creaturile s-ar putea gândi vreodată „Cu adevărat Tu ești Dumnezeul și Mântuitorul lui Israel, Dumnezeul ascuns ” Ea îl va cunoaște pe Dumnezeu ca pe un Dumnezeu ascuns, un Dumnezeu care mântuiește și mântuiește cu atât mai mult, cu cât El este mai ascuns; cunoaște înțelepciunea secretă care purifică sufletul Rămânând sub controlul teologiei, în funcție de condițiile și fundamentele ei în limitele pământești, de numeroasele concepte și semne în care Adevărul divin se revelează intelectului nostru, nu poate ea să depășească toate conceptele noastre separate și toate semnele exprimabile pentru a se contopi în experienţă iubirea, cu realitatea însăşi, acest obiect primar al credinţei? Aici suntem antipozii lui Plotin Problema nu este de a transcende intelectual tot ceea ce este de înțeles, de a urca prin intermediul metafizicii și a scării ei dialectice inteligent construite până la anihilarea inteligenței naturale - încă naturale - într-un suprainteligibil, sau de a experimenta extazul angelic Întrebarea este, în dragoste, să se ridice deasupra tuturor lucrurilor create, pentru ca sub influența divină, renunțând la sine și la tot ce este în lume, să se poată urca cu dragoste, în cea mai strălucitoare noapte a credinței, la cea mai înaltă cunoaștere supranaturală a tuturor lucrurilor la infinit supranatural și acolo prin iubire să fie transformat în Dumnezeu Pentru „numai pentru această iubire am fost creați” ***) Nu, *) Jean de la Croix Montee du Carmel, II, VIII **) Denys, Noms divins, VII, ***) Jean de la Croix, Cantique spirituel, str Biblioteca „Runivers” metafizica nu poate fi o ușă către contemplația mistică Această ușă este umanitatea lui Hristos, care ne dă har și adevăr „Eu sunt ușa, a spus El, oricine va intra prin Mine va fi mântuit, va intra și va ieși și va găsi pășune ” Intrând prin El, sufletul urcă și pătrunde în contemplarea nocturnă și goală a divinității pure, iar de acolo coboară din nou la contemplarea sfintei omeniri Și ici și colo găsește mâncare și se mulțumește cu Dumnezeul ei *) ) În fiecare simbol, concept sau nume trebuie să se distingă două lucruri, obiectul pe care îl cunosc și felul în care îl cunosc În toate simbolurile pe care intelectul nostru le folosește pentru cunoașterea lui Dumnezeu, felul în care El este simbolizat prin lipsa și nevrednicia lui Dumnezeu, întrucât nu corespunde lui Dumnezeu, ci a ceea ce nu este Dumnezeu, la fel ca perfecțiunile care sunt în lucruri în forma lor pură preexistă în Dumnezeu Și așa cum toate lucrurile create doar imperfect reflectă pe Dumnezeu care le-a creat, în același mod imperfect ideile noastre, cunoscând în primul rând și direct toate lucrurile create, dau cunoașterea lui Dumnezeu Perfecțiunea pe care o exprimă, care poate – dacă este de ordin transcendental – să existe într-o stare atât creată, cât și necreată, tind să o desemneze într-o stare creată, limitată și imperfectă De asemenea, toate denumirile prin care îl numim pe Dumnezeu, denotând aceeași realitate, inexprimabil una și simplă, nu sunt însă doar sinonime, întrucât o desemnează în felul în care sunt unite și împărțite în făpturile perfecțiunii, Dumnezeu preexistent în starea de cel mai înalt tu drept Dumnezeu este Binele veșnic, Adevărul veșnic, Ființa veșnică, dar ideea de Bunătate, Adevăr, Ființă, chiar și în starea ei curată, nu ar fi Dumnezeu De aici rezultă că numele și conceptele corespunzătoare lui Dumnezeu păstrează, trecând la El, toată valoarea lor inteligibilă și tot sensul lor: semnificatul rămâne întreg în Dumnezeu cu tot ce creează intelectului („formal”, spun filozofii) Când spunem că Dumnezeu este bun, semnificăm prin aceasta în esență natura divină și știm că ea conține tot ceea ce presupune în mod necesar bunătatea sa Dar în această perfecțiune, în actul său pur – care este Dumnezeu însuși – există deja infinit mai mult decât este indicat în conceptul despre el și numele său Ea există în Dumnezeu (în „cea mai înaltă plinătate”, spun filozofii) într-un mod infinit dincolo de înțelegerea noastră Știind că Dumnezeu este bun, încă nu știm ce este Binele divin, căci El este bun ca nimeni altul, adevărat ca nimeni altul, El nu se aseamănă cu nimic din tot ceea ce știm Deci, spune St Thoma, numele Înțeleptului, când se spune despre o persoană, descrieri *) Thomas d'Aquin, Quodlib VS, a, ; Josephusa Spiritu Sancto, Cursus theologiae, mystico scholasticae Disp, prima proemialis, q § (edit , Beyaert, Brugest p Biblioteca „Runivers” vag și exprimă, într-o oarecare măsură, lucrul semnificat, dar nu atunci când este spus despre Dumnezeu; în acest caz lasă obiectul de neînțeles, de nedescris și transcendend „sensul numelui”*) Orice cunoaștere a lui Dumnezeu prin intermediul unor idei sau concepte, idei dobândite prin metafizică și teologia speculativă sau sugerate ca în profeție - orice cunoaștere pur intelectuală a lui Dumnezeu, dincolo de binecuvântată Viziune, chiar dacă ar fi absolut adevărată, absolut sigură și ar fi un cunoașterea autentică și cea mai dezirabilă noe, datorită modului în care este percepută și desemnată, ar rămâne în continuare complet incompletă și infinit irelevante pentru obiectul cunoscut și desemnat Evident, dacă cunoașterea lui Dumnezeu ne poate fi dată, chiar dacă nu este încă sicuti est, nu în esența Lui, nu în viziune, ci numai în transcendența divinității Sale, folosind metoda cunoașterii corespunzătoare obiectului cunoscut, atunci o astfel de cunoaștere nu poate fi realizată într-un mod pur intelectual A depăși orice mod de cunoaștere rămânând în același timp pe linia intelectului, adică a conceptului, ar fi o contradicție în termeni Trebuie să treci prin iubire Doar iubirea, spun iubirea supranaturală, poate face această tranziție Mintea pământească poate transcende toate căile obișnuite doar renunțând la cunoaștere Atunci Duhul lui Dumnezeu, folosind afinitatea iubirii și efectele produse de unitatea divină asupra afectivității noastre, va da sufletului în experiența iubirii să cunoască ceea ce este inaccesibil și de neatins oricărei cunoștințe „Atunci, eliberat de lumea simțurilor și de lumea intelectualului, sufletul intră în întunericul tainic al ignoranței sfinte și, renunțând la toate datele științifice, se pierde în Cel Care nu poate fi nici văzut, nici palpabil Predându-se complet acestui obiect, nemai aparținând ei sau altora, unită cu necunoscutul de partea cea mai nobilă a sinelui ei, în virtutea refuzului ei de a cunoaște, ea trage, în cele din urmă, în această ignoranță absolută, acea cunoaștere care nu poate fi câștigat de orice înțelegere **) ) Se pare că natura vremurilor pe care le trăim este marcată de o separare a trupului și a spiritului, sau de o dezintegrare progresivă a imaginii umane Este prea evident că trecerea omenirii sub puterea Banilor și Științei (mă refer la utilizarea matematică a naturii) indică o materializare tot mai mare a intelectului și a lumii Pe de altă parte, și parcă în compensare pentru acest fenomen, spiritul în care activitatea noastră discursivă și socială are nevoie din ce în ce mai puțin și din care, datorită acestui fapt, nevoia de a servi multor funcții organice ale vieții umane este îndepărtată - aceasta spiritul este ca *) Thomas Sumă Theol I, , **) Denys Theologie Mystique, Cap eu, Biblioteca „Runivers” ar fi eliberat sau poate fi eliberat parțial „Fotografia a eliberat pictura” Aceste cuvinte ale lui Jean Cocteau pot fi aplicate în toate domeniile Tipografia a eliberat artele plastice de funcțiile pedagogice care le-au revenit în epoca construcției catedralelor Științele experimentale au eliberat metafizica de preocuparea de a explica lucruri de natură sensibilă și de multe dintre iluziile care au fost consecințele optimismului grec Pământul nu mai are nevoie de un Înger care să o întoarcă, ea găsește ocazia să se miște fără ajutorul lui Duhul urcă la cer Dar omul este atât corp, cât și spirit, legate între ele nu printr-un fir, ci prin unitatea substanței Și dacă lucrurile umane încetează să mai fie măsurabile prin compoziția umană - unele în conformitate cu energiile materiei, altele în funcție de cerințele spiritualității fără trup, atunci aceasta va fi o fragmentare metafizică terifiantă pentru o persoană S-ar putea crede că imaginea lumii va trece în ziua în care acest decalaj va ajunge la limita și inimile noastre nu o pot suporta În ceea ce privește lucrurile spirituale, „eliberarea” lor riscă să rămână iluzorie, ceea ce este mai greu decât sclavia Legăturile impuse de serviciul lor față de oameni au fost ușoare pentru ei Deși i-au constrâns, le-au dat greutatea lor naturală Angelizarea artei și a cunoașterii? Toată această puritate posibilă nu se va pierde în această nebunie grosolană? Se va regăsi și va fi ea însăși numai în gardul Duhului Acolo unde este cadavru, acolo se vor aduna vulturi În timp ce lumea se scufunda, Biserica lui Hristos s-a înălțat parcă prin ea, eliberându-se încetul cu încetul și eliberându-se de grijile orașelor care o alungă și de grijile pământești, pe care le-a dus pe bună dreptate Iar când ea, sărăcită și lipsită de toate, va fugi în pustiu, va purta cu ea tot ce rămâne în lume, nu numai din credință, dragoste și contemplare adevărată, ci și din filosofie, poezie și virtute Și va fi mai frumos ca niciodată ) Marele interes al crizei actuale constă în faptul că, fiind mai universală decât oricare alta, această criză ne obligă să facem o alegere finală Am ajuns în sfârşit la bazinul apei Datorită trădării Occidentului, care a folosit greșit harul divin și a risipit darurile pe care trebuia să le cultive pentru Dumnezeu, s-a întâmplat ca, ieșind din ordinea iubirii, ordinea rațiunii să fie peste tot distorsionată și să nu mai fie potrivită pentru nimic Răul raționalismului a creat o ceartă între natură și forma rațiunii De acum încolo, a devenit foarte greu să păstrezi un singur om Trebuie să pariezi fie deasupra rațiunii și pentru ea, fie sub ea și împotriva ei Dar numai virtuțile teologice și darurile supranaturale depășesc rațiunea Spirit? Dar ce spirit evoci? Dacă nu este Duhul Sfânt, atunci, cu același succes, s-ar putea invoca spiritul unui pom sau spiritul vinului (esprit de vin este un joc de cuvinte intraductibil Biblioteca „Runivers” Transl ) Tot ceea ce este așa-zis spiritual sau supra-rațional în afara iubirii servește, până la urmă, numai animalității Vrăjmășia împotriva rațiunii va fi întotdeauna răzvrătirea speciei împotriva distincției specifice Visarea este opusul contemplației Dacă puritatea constă în dezlănțuirea completă a vieții, după simțuri și mecanismul lor, atunci această puritate o vom găsi mai degrabă la un animal decât la un sfânt Pace, acea pace pentru care Hristos nu S-a rugat – alegerea lui a fost făcută de mult A te elibera de forma rationis, a fugi cât mai departe de Dumnezeu într-o sinucidere metafizică imposibilă — ordinea crudă și mântuitoare stabilită de legea veșnică — așa este dorința care face să tremure carnea bătrânului Și Bătrânul Anticilor a dorit acest lucru, aruncând ca fulgerul din înălțimile cerului Pentru a o exprima în absolut, în plenitudinea accesibilă unei ființe care nu știe aproape niciodată ce face, necesită un fel de eroism (Diavolul are propriii lui martiri) Mărturie fără făgăduință, dată a ceea ce este mai mult decât mort Cât despre masa uriașă a omului, judecând după condițiile obișnuite ale naturii umane, se poate crede cu ușurință că se va rostogoli pe același plan înclinat, fără voință și curaj, mortificat de idealul său Deplasarea pe un plan înclinat este atât de ușoară! Cu toate acestea, este o greșeală să judeci numai după natură Nu trebuie să uităm de har, care îi pregătește surprizele În timp ce lumea veche își continuă decăderea, se ivește deja una cu adevărat nouă, o mișcare misterioasă și invincibilă a sucului divin în Trupul mistic, nestricăcioasă și neîmbătrânită, binecuvântată trezire a sufletului sub acoperirea Fecioarei și a Duhului O, Înțelepciune, acoperind marginile pământului cu puterea ei și unind contrariile! O, făgăduința care împodobește acest timp nefericit și revarsă bucurie în noi! Popoarele care au primit botezul și nu rămân fidele chemării lor să se despartă de Biserică, să huleze peste tot numele lui Hristos, dând în locul civilizației creștine doar cadavrul ei, dar celor care simt că totul este pierdut și așteaptă neașteptate - nu le voi disprețui niciodată nici disperarea, nici așteptările lor Ce așteaptă ei? - asta este important de stiut: Antihrist sau a Doua Venire a lui Hristos? Noi, așteptăm învierea morților și viața veacului care va veni Știm ce așteptăm și știm că ceea ce așteptăm depășește orice înțelegere Există o diferență între a nu ști la ce să speri și a ști că ceea ce speri este de neînțeles JACQUES MARITAIN Biblioteca „Runivers” SESIUNEA PUBLICA A ACADEMIEI RELIGIOSO-FILO-SOVIANE DEDICATA AMINTIRII LUI VLADIMIR SOLOVIEV Duminică, noiembrie, a avut loc la Paris o ședință publică a Academiei Religios-Filosofice, dedicată memoriei lui Vladimir Solovyov cu ocazia împlinirii a douăzeci și cinci de ani de la moartea sa Întâlnirea a început cu o slujbă de pomenire oficiată de protopop pr Serghei Bulgakov După slujba de pomenire, O Sergiy Bulgakov a spus un cuvânt: Adu-ți aminte de conducătorii tăi (Evr : ) Datoria dragostei bisericești față de sclavul decedat Vladimir lui Dumnezeu este în primul rând o rugăciune pentru sufletul său, iar apoi o amintire recunoscătoare a faptei bune din viața lui Sunt mulți oameni pe care i-a ajutat să vină la credința lui Hristos și să umble, sprijinindu-se pe mâna lui, cutare sau cutare parte din calea lor către Dumnezeu, și eu sunt primul care îi datorez aceasta și în el am una a călăuzătorilor lui Hristos Slujitorul lui Dumnezeu Lui Vladimir i s-a încredințat slujirea cuvântului, asemănătoare cu slujirea primilor apologeți creștini, care au ajutat să pătrundă în credință prin întunericul necredinței și al păgânismului și, în plus, Dumnezeu l-a înzestrat cu multe daruri El a fost un predicator al credinței în Dumnezeu și în Biserică și a purtat-o toată viața isprava acestei mărturisiri I s-au oferit multe daruri - darul inspirației religioase și o pătrundere vie și experimentată în dogme, darul libertății spirituale, darul găsirii Împărăției lui Dumnezeu în puterea, adevărul și frumusețea dezvăluirii ei pe căile istorice ale omenirii , darul durerii din cauza schismelor bisericești Daruri mai mari și multe implică dificultăți mai mari, iar ascensiunile spirituale trebuie justificate în proporție nym prayer feat Este greu să menții mereu echilibrul spiritual și sobrietatea fără a deveni victima ispitelor și a seducțiilor, fără a amesteca inspirația cu inspirația, entuziasmul cu profeția, îndrăzneala cu reținerea de sine, iar slujitorul odihnit al lui Dumnezeu Vladimir nu a rămas întotdeauna și nu în toate liber de aceste amestecuri shenіy Iar chestiunea dragostei bisericești față de defunct nu este doar să păstrăm o amintire plină de rugăciune despre el, ci să-și continue lucrarea vieții, îndreptându-l în abateri și greșeli și întuneric și eliberând sufletul autorului de consecințele lor care îl apasă asupra lui Printre alte abateri s-a numărat și cea care l-a abătut pe drumul căutării reîntregirii bisericești a tuturor și anume aderarea sa secretă la catolicism, care i-a derutat pe mulți, a fost necunoscută în timpul vieții și rămâne încă un mister nerezolvat Cu toate acestea, înainte de moarte, muribundul s-a îndreptat către Tainele Bisericii Ortodoxe, pe patul de moarte nu a respins Ortodoxia, iar Ortodoxia nu-și leagă fiul, care acum este comemorat cu recunoștință de noi După cuvintele lui O Sergius Bulgakov, N A Berdyaev a spus pe această temă: „Ideea lui Dumnezeu-bărbăție în Vl Solovyov": Rușii sunt nerecunoscători față de oamenii lor minunați Această ingratitudine l-a afectat și pe cel mai mare gânditor rus Imaginea Vl Solovyov rămâne enigmatic Există Solovyov ziua și Solovyov noaptea Și contradicțiile lui Solovyov noaptea Biblioteca „Runiverse” uneori, doar într-un mod aparent, s-au împăcat în mintea lui Solovyov al zilei Este un mistic și un raționalist, un ortodox și un catolic, un gnostic ecleziastic și liber, un conservator și un liberal Direcțiile opuse îl consideră al lor Dar el a fost și a rămas singur Vl Mintea universală a lui Solovyov și ideea sa centrală a fost ideea unei unități concrete Dar forța motrice a lui V S trebuie căutată în ideea de bărbat-Dumnezeu Înțelegerea sa despre creștinism este legată de aceasta El este înainte de toate un apărător religios al omului și al omenirii Se luptă cu toate abaterile kt mono-ficțiune Vl Solovyov, a revenit la credința părinților după experiența umanistă a noii istorii, după calea liberă a cunoașterii Iar pentru el libertatea și activitatea omului face parte din creștinism, ca religie a lui Dumnezeu-bărbăție El introduce principiul dezvoltării în creștinism Toată viața el apără libertatea spiritului, libertatea conștiinței, care diferă de catolicism Creștinismul presupune nu numai credința în Dumnezeu, ci și credința în om, adică în unirea a două naturi în Dumnezeu-bărbăție În prima perioadă, căreia îi aparține „Lecturile despre Dumnezeu-bărbăție”, se construiește Vl Solovyov se distinge prin optimism El este vizibil tragedia procesului istoric și reprezintă realizarea evolutivă a teocrației pe pământ V S provin din criza civilizaţiei moderne Dar el recunoaște semnificația pozitivă a căderii forțelor naturale umane de la Dumnezeu, ca condiții pentru reunirea lor liberă cu Dumnezeu V S a trecut prin idealismul german, care are pentru gândirea religioasă rusă aceeași semnificație pe care a avut-o filosofia greacă pentru profesorii Bisericii Raționalismul și mistipismul sunt combinate în filosofia religioasă a lui Solovyov El înțelege creștinismul, nu numai Kaip un dat, ce și cum o sarcină Creștinismul este umbra iubirii organizate Pentru V S Bogochs; Paternitatea va apărea ca urmare a unirii legănării divine a Bisericii din Răsărit și principiului uman din Apus Expresia activă a principiului uman în Dumnezeu-bărbăție este ideea principală a lui V S El crede în umanitate ca într-o ființă reală Doctrina Sofia este legată de aceasta Sofia este ide umanitate reală, perfectă Omenirea este sufletul lumii Sofia este sufletul lumii Sophia, sufletul lumii, umanitatea este o ființă duală, divină și creată Nu există o diviziune ascuțită între supranatural și natural, ca în tomism Umanitatea este înrădăcinată în lumea divină Fiecare persoană este înrădăcinată în persoana universală, cerească, în Adam Kadmon al Cabalei Sufletul lumii este liber, dar liber, pre-lumesc și prematur a căzut departe de Dumnezeu și trebuie să se întoarcă liber la El VS învață despre ființa absolută și devenirea absolută Bărbăția-Dumnezeu este devenirea absolută Apariția lui Hristos este apariția Noului Adam, este un proces agronomic și cosmogonic V S este străin de înțelegerea judiciară a răscumpărării În acest sens, el este străin de teologia catolică În umanitatea creștină trebuie să aibă loc aceeași unire a două naturi, care a avut loc individual în Isus Hristos V S nu a înțeles niciodată creștinismul ca o religie a mântuirii personale, ci l-a înțeles întotdeauna ca o religie a mântuirii și transformării lumii, ca religie socială și cosmică Dezvoltarea negativă a principiului uman are un sens pozitiv pentru Dumnezeu-bărbăție V S atașează omnisciența evreilor tocmai pentru că exprimă activitatea intensă a principiului uman personal Cu afirmarea religioasă a principiului uman, V S este legat de înțelegerea sa despre serviciul profetic, profeția liberă Un profet, spre deosebire de un preot, este un om inspirat de Dumnezeu V S era singur și neînțeles, pentru că se simțea chemat la slujirea profetică El, ca și cardinalul Newman, recunoaște dezvoltarea dogmatică în Biserică În articolul „Despre declinul viziunii medievale asupra lumii”, V S vede în umanism și progres, în reformele sociale umane, o mai mare implementare a principiilor creștine decât în creștinismul condiționat și semipăgân El a cerut întotdeauna ca creștinismul să fie o reală realizare în viață, personală și publică Creștinii înșiși ar trebui să fie mai buni și să nu îi atace pe necreștini Această morală cu adevărat creștină Biblioteca „Runiverse” a aplicat chestiunea evreiască În articolul „Ideea umanității în Av Comte” de V S aduce cultul Marii Fiinţe — Umanitatea — la cultul Madonei şi cultul Sfintei Sofia Omenirea este jumătate din omenirea lui Dumnezeu Comte nu a comis un păcat împotriva Duhului Sfânt, iar Solovyov propune să includă numele său în calendarul creștin V S a fost un fel de umanist creștin Umanitate pentru ca el să intre organic în credința creștină V S nu a rezolvat întotdeauna corect problema religioasă a omului, dar meritele sale sunt enorme în formularea însăși a problemei În prima sa perioadă, Solovyov nu a subestimat puterea răului în lume și creșterea acesteia El nu este liber de iluziile progresului Concepția lui despre o teocrație universală este cea mai pură utopie, care în propria sa minte s-a prăbușit în cele din urmă În Povestea lui Antihrist, perspectiva istorică este în cele din urmă înlocuită de perspectiva eshatologică V S nu mai crede în nicio sarcină istorică Puterea în lume trece în cele din urmă la Antihrist Antihrist este un filantrop, binefăcător al omenirii V S vede acel rău și arostast sub masca binelui Teocrația nu poate fi realizată printr-o evoluție necesară Cazul lui V S ne conduce la problema dureroasă a conștiinței creștine: creștinii trebuie să realizeze adevărul lui Hristos în lume, împărăția lui Dumnezeu pe pământ și împărăția lui Dumnezeu pe pământ se poate dovedi cu ușurință a fi o substituție, împărăția lui Antihrist Comunismul seduce prin realizarea aparentă a adevărului social Noua istorie a creat erezia umanismului Și este nevoie de un răspuns al bisericii la întrebarea religioasă tulburătoare, pusă de această erezie, revelația adevărului pozitiv despre om, despre recunoașterea sa artistică V S a ridicat această întrebare toată viața și a ajutat la rezolvarea ei El a crezut în latura profetică a creștinismului și a cerut renașterea creativă a creștinismului Acesta este meritul lui nemuritor Profesorul B P Vysheslavtsevitch, în discursul său „Vladimir Solovyov și Platon”, a spus următoarele: V Solovyov este un reprezentant tipic al creștinismului răsăritean, pe care l-am adoptat de la eleni Acest lucru se exprimă în a lui în teologie, în filozofia sa, în misticismul său și chiar în relația sa cu alte confesiuni: nu se poate înțelege relația sa practică cu catolicismul, decât dacă ținem cont că este obsedat de ideea de pan-unitate și de ortodocși ideea catolicității universale Urmând cei mai importanți Părinți ai Bisericii Răsăritene, după Dionisie Areopagitul și pe Maxim Mărturisitorul, Solovyov pornește pe calea platonismului Platon predetermina întregul drum, întreaga metodă de filosofare, toată dragostea lui pentru Sophia La sfârșitul vieții, sunt putsch este sarcina lui de a oferi filosofiei ruse gândul despre Platon, așa cum a făcut Schleiermaher pentru Germania În toată filosofia lumii, Platon este singura combinație de acest fel a celor trei potențialități ale spiritului: geniul dialectic, talentul poetic și talentul mistic În această combinație de daruri, Solovyov este simpatic cu Platon; mai mult decât atât, sufletul rus este simpatic cu Platon: Dostoievski cu geniul său tragic, talentul dialectic și intuițiile mistice sunt dovada acestui lucru Dimpotrivă, geniul latin al catolicismului este cel mai puțin îndrăgit cu Platon: angro, inspirat de Aristotel, talentul său intelectual și analitic, lipsit de orice poezie și misticism, „mintea sa euclidiană” Logica lui Aristotel și geniul intelectual și analitic al avocaților romani au predeterminat natura teologiei catolice: caracterul ei static, caracterul finit, caracterul absolut al deciziilor, legalismul (teoria răscumpărării), distincțiile formale calmante Întotdeauna caracteristică pentru ea rămâne o neînțelegere completă a dialecticii, cu aporii, tranziții, fluiditate, cu atot-unitatea și catolicitatea ei; și mai departe - o atitudine suspectă față de misticism, care este pusă sub supravegherea Inchiziției și a „directorilor de conștiință” Toate acestea contrazic profund spiritul lui Solovyov, care, desigur, deține metodele gândirii vest-europene, ca om de știință și filozof, dar în misticismul său intim este determinat în întregime de influențele Orientului: gnoza siriană, India, neoplatonismul și Părinţii Bisericii Răsăritene Catolicismul nu este niciodată Biblioteca „Runiverse” ar tolera misticismul Sophiei Dacă Solovyov s-ar fi convertit cu adevărat la catolicism, el ar fi rămas pentru totdeauna un străin acolo, la fel cum Scott Eriugen, Nicholas of Cusa și Meister Ekkehagardt au rămas străini de catolicism Adevărata Ortodoxie a lui Solovyov este cel mai bine dovedită de ultima sa lucrare strălucitoare: Povestea lui Antihrist Discursul vârstnicului Ioan despre unitatea Bisericii creștine și unirea confesiunilor este un exemplu Ortodoxia - liberă, universală și conciliară Nu se vorbește aici despre convertirea tuturor la catolicism, nu se vorbește despre faptul că papa este singurul conducător al creștinilor în lupta lor împotriva lui Antihrist Unitatea catolică a creștinilor se realizează în izbucnirea iubirii, în conștiința că „despărțirile mărturisirilor nu ajung la ceruri” (Filaret) Un catolic nu ar termina niciodată cu tact o „poveste despre Antihrist” (vezi, de exemplu, Benson) Biblioteca „Runiverse” SFERTUL SPATE (În memoria lui Lladimir Solovyov) Au trecut exact douăzeci și cinci de ani de la acea zi, Kant, Vladimir Sergeevich Solovyov a fost înmormântat la Moscova După aceea, a crescut o nouă generație și, împreună cu generația anterioară, s-au răzgândit și au simțit atât de mult în ultimul sfert de secol, cât strămoșii îndepărtați nu trebuiseră să gândească și să simtă într-un secol întreg Nemesis istoric creează o reevaluare a tuturor valorilor și casează fără milă cele mai încrezătoare propoziții ale contemporanilor săi Numele lui Vladimir Solovyov în ultimii douăzeci și cinci de ani nu numai că nu s-a estompat la orizontul istoric, ci, dimpotrivă, a apărut mai luminos și mai clar pe el, devenind, fără îndoială, centrul luminos al unui întreg literar și literar constelație filozofică Înmormântarea celebrului filozof rus a avut loc în cel mai surd și pustiu timp al verii Moscovei În dimineața zilei de august, cenușa lui Vladimir Sergheevici a fost transferată în biserica universității - tocmai cea în care, pactul, spune el în poemul „Trei întâlniri”, a avut prima sa viziune în copilăria sa timpurie, încă Încet și fără zgomot, un car funicular elegant argintiu pe numele prințului Peter N Trubetskoy „Îngust” se deplasa pe un drum de țară către Moscova Nouă verste au fost acoperite de câțiva care își însoțeau prietenii, când în câmpuri aurii comprimate, când în păduri de foioase, pierzându-și deja ținuta purpurie Cu mult înainte de începerea slujbei, sicriul deschis era așezat pe o platformă înălțată, decorată cu flori proaspete abundente Pe parcursul lungii slujbe funerare, aproape că nu mi-am putut lua ochii de la Solovyov neînsuflețit Este greu de imaginat un om mort producând mai maiestuos, cețos impresie reconciliată cu moartea Ca dintr-o marmură galben pal, care amintește de petalele încă nedecolorate ale unui delicat trandafir de ceai, acest minunat profil subțire a fost sculptat de o daltă supraomenească Şuviţele de păr argintiu cândva nestăpânite zăceau nemişcate în jurul frunţii frumoase Genele lungi și pufoase ale ochilor pe jumătate închiși păreau să ascundă secretul pe moarte al privirii veșnic stinse Mâinile feminine obosite s-au încrucișat ascultător Un zâmbet slab, conciliant, încremeni pe buzele lui calm închise Tânărul preot obscur, care îi dăduse mărturisire și împărtășire „bolyarului Vladimir” pe moarte în satul Uzky, a recitat o rugăciune îngăduitoare la finalul slujbei de înmormântare cu o emoție deosebită și sinceră Una dintre surori a șters cu grijă chipul frumos al fratelui decedat cu niște umezeală parfumată Ultimul rămas bun a început Vastul templu răsuna de plâns amar, nu numai de femei Când i-am sărutat fruntea lui Solovyov, nu am simțit atingerea geroasă a morții Dimpotrivă, am simțit apropierea fertilă a acelui principiu invincibil și nemuritor, că „pentru moartea fără suflet triumfă pentru totdeauna” Cu o liniște de invidiat de mister nerostit, dar rezolvat pentru sine, o înțeleaptă sinteză finală, aceste rămășițe nobile, până acum nevătămate, au fost întipărite Câteva cuvinte de despărțire au fost rostite de cel mai în vârstă dintre clerul catedralei care a slujit, cel mai simpatic profesor de teologie al nostru N A Eleonsky Cei mai apropiați prieteni sunt frații Evgeny, Peter și Sergey Trubetskoy, V D Kuzmin-Karavaev, Biblioteca „Runiverse” carte A D Obolensky, P N Isakov și alții au ridicat sicriul ciudat de ușor și l-au dus la ieșire Ziua era puternic însorită și înfundată Când o mică procesiune a trecut pe lângă Templul Mântuitorului în plin soare, ploaia dătătoare de viață a început să cadă în picături mari de cristal Un curcubeu remarcabil de frumos a apărut curând peste Zamoskvorechye - acel fenomen ceresc pe care regretatul Vladimir Sergeevici l-a iubit atât de mult și l-a interpretat simbolic atât de captivant în poezia sa La porțile Mănăstirii Novodievichy, trista procesiune a fost întâmpinată de un cor de maici Melodia minunată a melodiilor de recviem, cântate numai de voci înalte, a înghețat într-un tril blând în aerul umed împrospătat Mormântul celebrului filozof a fost pregătit nu departe de intrare, lângă locul de odihnă veșnică a tatălui său, celebrul istoric Au început discursurile Un cuvânt frumos, pătrunzător, a spus profesorul V N Gers „Ai adus peste tot cu tine bucurie și speranță, drag Vladimir Sergheevici, Bucurie și speranță a fost simțită de cel care te-a văzut copil în casa părintească, care ți-a întâlnit privirea gânditoare pe banca elevului Bucuria și speranța ne-au stăpânit pe toți când la Universitatea din Moscova ai arborat steagul adevăratei filozofii, demult uitată Viziunile strălucitoare cu care ai trăit și te-ai consolat nu au fost în zadar! Lacrimile curgeau pe pupa, ca și cum chipul Voltaireian al onoratului istoric, și mai ales note calde răsunau în vocea lui uscată și lipsită de pasiune *'■** Într-una din serile liniștite de vară din , trei adolescenți, care aveau o înfățișare domnească bine manieră, se plimbau prin cimitirul din satul aristocratic Pokrovskoye-Glebov-Streshnev de lângă Moscova și vorbeau liniștit Deodată, cel mai mare dintre ei, stăpânul unor frumoși ochi albaștri și bucle groase de castan, cu o privire instantanee arzătoare, a sărit impetuos pe mormântul unui mort necunoscut, a doborât o cruce pe el și a început să danseze un dans sălbatic pe acesta cruce Cu nedumerire și groază - cei doi băieți mai mici se uitau la o excentricitate atât de crudă Acest tânăr fanatic, care a anticipat bătălia de blasfemie a membrilor moderni ai Komsomolului exact într-o jumătate de secol, a fost Vladimir Solovyov, viitorul apărător zelos al creștinismului bisericesc și un critic cu vedere lungă a oricărui revoluționism fără Dumnezeu, iar cei doi însoțitori ai săi au fost frații Lev și Vladimir Mihailovici Lopatin - mai târziu primul - profesor al Universității din Moscova la Departamentul de Filosofie (decedat în perioada - martie ), iar al doilea este un artist al Teatrului de Artă din Moscova Potrivit mărturiei atât a acestora, cât și a altora, prietenii săi, Vladimir Solovyov, la o vârstă fragedă, au experimentat o perioadă scurtă, dar foarte furtunoasă, de îndoieli atee și entuziasm impios Odată, un sceptic de ani, care trăia sub umbra religios-conservatoare a casei părinților săi, „s-a răsfățat de iconoclasm” și, în comemorarea acestuia, a dărâmat icoanele de pe peretele camerei sale și le-a aruncat în gradina, care au fost martori la atatea rugaciuni ale lui de foc * **) Fără durere, repede și aproape imperceptibil pentru cei din jur, Solovyov op blasfemia liberă gândire până la susținerea teocrației creștine, de la îndrăzneala neînfricata până la smerenia ortodoxă Cu toate acestea, în natura sa fără fund, au rămas potențialități spirituale ascunse inevitabile pentru cele mai îndrăznețe îndoieli ateiste În ultimii ani, cu o deosebită convingere jalnică, a repetat că numai cei care știu să-I reziste deschis și curajos Îl pot iubi pe Dumnezeu activ și rodnic „Mulți predică acum o alianță a credincioșilor împotriva amenințării ateismului, dar aș prefera să intru într-o alianță cu necredința împotriva creștinilor inactivi și superficiali”, adaugă Solovyov, amintind adesea că din aparent implacabil au ieșit savlov-goitors *) L M Lopatin Vl Solovyovs! carte E N Trubetskoy Întrebări de filosofie și psihologie, carte , p *") V L Velichko V Solovyov Viața și creațiile S P B , p și scrisorile lui Vl Solovyov, editat de E L Radlos, volumul III (S II B ) p - - Biblioteca „Runiverse” Nu este neobișnuit ca Paveli să fie susținători entuziaști că, prin urmare, dintre toate alianțele, nu trebuie decât să evite cu hotărâre o alianță cu demonii care cred și tremură Filosoful nostru a fost întotdeauna sincer indignat de acea apărare nedorită și egoistă care o altă credință adevărată se întâlnește din vistieria guvernantă a ipocriziei și nu s-a săturat să se ridice verbal și spumă: împotriva persecuției ereticilor, a persecuției străinilor și a asupririi străinilor La sfârșitul zilelor sale scurte, sub impresia de intoleranță religioasă internă, Vladimir Solovyov și-a scris uimitoarea necunoscută în emigrația rusă * ) „Hristos a spus: voi deschide ușa Este permis creștinilor să-i împingă pe unii prin această ușă cu forța și să nu-i lase pe alții să iasă din ea cu forța? Se spune: pe cel ce vine la mine nu-l voi alunga, dar despre cei târâți cu forța nu se spune nimic De ce mai există constrângere, de ce acest gard artificial exterior, acest triplu inel de legi penale, măsuri administrative opresive și interdicții impuse? Dar oricât de grele și jignitoare ar fi aceste lanțuri pentru partea trainică — pentru diverși schismatici, sectanți și necredincioși — o astfel de situație este incomparabil mai dificilă și mai jignitoare pentru însăși biserica conducătoare: pentru creta este fatală, Iobăgie, prin jefuind țăranii, corupt moșierii Înrobirea oamenilor la ortodoxie privează Biserica Rusă de puterea morală, subminează vitalitatea ei interioară Poate Biserica lui Dumnezeu să trăiască pe pământ fără o luptă spirituală pentru adevăr și este posibilă o astfel de luptă spirituală pentru Biserica, care este ferm protejată de arme materiale? Cu ce succes se pot convinge cei greșiți de adevărul în numele căruia au fost deja închiși sau exilați? Arma bisericii este cuvântul și este posibil să-i mustrăm în mod adecvat pe cei care au fost deja strânși cu forța asupra ponului? Este posibil să lupți cinstit cu adversarii ale căror mâini sunt strâns legate? Oamenii ies deja din copilăria lor spirituală și din apărarea nedemnă a adevărului *) A fost publicată în basmul „Începuturi” din produce în ochii lui o ispită mult mai mare decât predicarea liberă a erorii Departe de cel mai rău dintre ortodocșii pot raționa (și raționează deja) așa: din două societăți religioase, care este mai în concordanță cu spiritul lui Hristos și poruncile Evangheliei: persecutor sau persecutat? Căci, deși cei care nu sunt persecutați suferă de dragul adevărului, toți prigonitorii fac să sufere în ei înșiși adevărul cel mai înalt Este imposibil pentru un creștin ortodox să nege faptul că Hristos în Evanghelie le-a spus în mod repetat ucenicilor săi: veți fi persecutați pentru numele Meu, iar el nu a spus niciodată: veți persecuta pe alții în numele Meu Așa că i-a scris acolo destinatarului său Persecuția ereticilor dă naștere inevitabil la atei amărâți, viitori distrugători și pângăritori, așa cum demonstrează clar exemplul Revoluției Franceze, în ochii lui Solovyov „Sistemul de canalizare înghețată” – ordinul interdicțiilor de cenzură și reținerea poliției, mai devreme sau mai târziu, cu siguranță se va prăbuși și va îngropa paznicii orbiti sub dărâmăturile lor „Vremurile moderne încearcă, deși nu întotdeauna cu succes, să îndepărteze funcția de poliție de la zeitate și sancțiunea divină de la poliție” „Sarcina este dificilă”, a scris el în articolul său clasic „Drama vieții lui Platon” Această mare sarcină, neobosit, înclinându-și brațele, Vladimir Sergheevici a servit până în ultima oră a vieții sale Viitoarea rezoluție rusă i s-a părut mereu et, contururile ciudate ale unui uragan elementar, nemiloasă, vandalistică, transpirație sângeroasă-răzbunătoare Cu toate acestea, fiind nezdruncinat de prejudecăți față de revoluția „fără Dumnezeu, fără cauză și fără cuvinte”, uneori el însuși visa destul de serios la o lovitură de stat radicală condusă de credința religioasă Sub impresia groaznicei foamete care a lovit Rusia în , Solovyov s-a repezit cu un plan fantastic pentru o reînnoire revoluționară completă a Rusiei, realizată prin eforturile unite ale unui triumvirat special compus dintr-un preot popular, un comandant popular și un gânditor Pentru fiecare înțelept, simplitatea este suficientă și pentru fiecare geniu, un început veșnic de mâncare se manifestă în forme speciale, unice Acest utoic Biblioteca „Runiverse” visul a încetat curând să-l controleze complet pe Solovyov, ca răspuns la un protest indignat împotriva autorităților, care nu au putut să protejeze oamenii de malnutriția cronică, atât spirituală, cât și carnală, nu s-a oprit complet în sufletul său Această dualitate enigmatică în imaginea spirituală inimitabilă a lui Solovyov, care s-a manifestat atât de viu în înțelegerea sa politică a vieții, a fost întotdeauna simțită în opera sa religioasă și filozofică Personalitatea multifațetă, subtil mozaică, a geniului gânditor rus a fost țesută din ciudate contradicții misterioase Deoarece perlele sunt o boală a cochiliei, pentru că cele mai rare perle negre, conform unor presupuneri, constituie o perversiune captivantă de natură bizară - acesta este probabil cazul în tezaurul de bijuterii filozofice Mintea neobișnuit de versatilă și capricioasă a lui Vladimir Solovyov, în tranzițiile sale nerăbdătoare, a oferit uneori un întreg spectru curcubeu de dispoziții Jocul de culori al unei perle adevărate depinde de interferența luminii pe suprafața ondulată a straturilor de sidef Așadar, mintea titanică a lui Vladimir Solovyov strălucea cu raze multicolore, parțial în funcție de tipul de lumină exterioară căzută pe prisma lui ciudată Ea reflecta atât lumina uniformă a Muntelui Tabor, o lumină neseară și nepâlpâitoare, cât și strălucirea sângeroasă a râsului roșu și strălucirea slab verzuie a luminilor de mlaștină lumești Puterea decisivă în aceste tranziții uneori foarte rapide a fost, desigur, auto-lege internă noua conștiință a filozofului nostru Solovyov a înțeles, așa cum nimeni altcineva în vremea noastră, bucuria cristalină a intuiției religioase și a evlaviei rugătoare - cu toate acestea, chiar și la o vârstă foarte matură, a nedumerit oamenii cu inima simplă cu omisiunile sale ambigue Uneori era posibil să bănuiești în el un fel de Ianus cu două fețe de dialectică teologică, genul, dar afectuos de perfid Mefistofel Asa de Lovyov a numit închinarea ortodoxă „minunată și transmisă de îngeri”, dar el însuși mergea foarte rar la biserică și, odată în fața mea, mi-a spus direct că toată viața bisericească nu a fost scrisă pentru el și că ar trebui să se roage, așa cum se cuvine unui modern Creștin, în limbile slavă, greacă și evreiască, poate doar în regiment Toate aceste contradicții și toate aceste ciudățenii, extrem de interesante pentru toți cei care studiază misterioasa imagine spirituală a marelui filozof rus, nu subminează cu nimic nemuritoarea valoare socială și educațională a excelentelor sale scrieri Într-un moment serios, el vorbea mereu serios despre lucruri serioase și poseda un adevărat entuziasm pentru convingerea dobândită prin suferință creată de eforturile unite ale umanității libere „Socialismul îi invidiază pe bogați – creștinismul îi compătimește” Aceste cuvinte profetice ale sale, ca niște scrisori de foc, rămân în orizontul spiritual al Rusiei moderne, care, cu insistență sinucigașă, a dat o parodie de coșmar a socialismului și și-a risipit bogăția spirituală și materială atât de repede amețitor În lume, nu un chiriaș, ci un trecător care se străduiește în depărtare - un sărac fără adăpost-bezsbrennnik Vladimir Solovyov a lăsat moștenire patriei și omenirii o bogăție incalculabilă și nepieritoare de idei Și acum, aproape toți gânditorii religioși ruși s-au dovedit a fi cel puțin parțiali din moștenitorii săi, reflectând timp de un sfert de secol în lucrările lor, vrând sau fără să vrea, direct sau indirect, puternica sa influență regală Evaluarea întregii fapte profetice și de predare a lui Solovyov va fi în puterea doar a Rusiei eliberate și umanizate a viitorului Valentin Speransky Biblioteca „Runiverse” DIN VIAȚA RELIGIOSĂ A TINERETULUI RUS eu CONGRES LA ARGERONNE De la la iulie În castelul Argesronne din Normandia a avut loc cel de-al II-lea Congres al Mișcării Studențești Creștine Ruse din Franța La congres au participat aproximativ de delegați: membri ai cercurilor religioase și reprezentanți ai studenților Congresul a fost vizitat și au luat parte la lucrările acestuia: Mitropolitul Evlogii, Episcopul Veniamin, pr Serghei Bulgakov, pr Alexandru Kalașnikov, pr D Sobolev; profesori și conducători ai kruyaskov: N A Berdyaev, S S Bezobrazov, B P Vysheslavtsev Η N Glubokovsky, A V Kartashev, G G Kulman, P K Ivanov, L Lipsrovsky, L A Zander În cursul săptămânii, participanții la congres au trăit o viață religioasă și psihică intensă - participând la slujbele zilnice, ascultând o serie de rapoarte și prelegeri, participând activ la discuțiile lor Congresul s-a încheiat cu o liturghie solemnă, la care toți participanții s-au împărtășit cu Sfintele Taine Astfel de convenții religioase nu sunt noi în viața tinerilor emigrați Pe parcursul celor trei ani de existență a mișcării studențești creștine ruse în Europa de Vest, congresele acesteia au reușit să capete un tip complet definit și deosebit, au dezvoltat metode pentru munca lor și chiar au adoptat unele forme tradiționale Și totuși, nu mai puțin, fiecare dintre acești mâncători reprezintă ceva nou, într-un anumit sens este diferit la toate congresele anterioare – ceva creativ și, în acest sens, neașteptat și neprevăzut Programul congresului este de obicei elaborat în detaliu în prealabil; subiectele rapoartelor, participanții la congres, distribuția timpului - acest lucru este cunoscut cu mult înainte de a fi convocat Dar în ce va rezulta munca congresului, în ce direcție va lua viața și ce influență va avea atât asupra indivizilor care au participat la el, cât și asupra soartei întregii mișcări - acest lucru nu poate fi luat în considerare în avans, aceasta este determinată doar de viața însăși Și viața la aceste congrese este extrem de intensă Întrebările care sunt puse aici spre discuție afectează, de obicei, viața spirituală a participanților atât de profund și intim încât ei cer de la ei cel mai deplin efort de atenție și toată puterea spirituală - nu pentru înțelegerea a ceea ce se aude, ci pentru o participare fezabilă la viața congresului, pentru îmbogățirea acestuia cu experiența lor spirituală Fiecare congres este așadar un întreg independent și complet, un fel de organism spiritual - un fragment de viață trăit împreună, gândit și simțit de participanții săi Centrul de greutate al congresului nu se află însă în rapoartele și dezbaterile, oricât de interesante și semnificative ar fi acestea Axa sa spirituală este slujirea divină, care de obicei se încheie cu mărturisirea tuturor participanților și împărtășirea în comun a Sfintelor Taine Acest congres se întoarce Biblioteca „Runiverse” are loc în săptămâna bisericească, în timpul căreia, în timpul liber de la cult, într-o atmosferă de plină de viață bisericească - se discută și se rezolvă cumva diverse întrebări vitale - adesea foarte tulburătoare și bolnave, necesitând pentru clarificarea și rezolvarea lor mintea conciliară și voința bisericească Astfel, aceste congrese sunt, în esență, o uncție generală a tineretului rus, care are mare nevoie de ea, pentru acea lipsă de dragoste și uscăciune, care în epoca precedentă a fost oarecum netezită de netezimea vieții și de tradiții a vieții, a otrăvit acum însuși adâncurile conștiinței ruse Aproape fiecare dintre congrese a avut propria temă specială, propriul laitmotiv, care a fost dezvoltat în timpul congresului însuși și față de care au fost percepute toate rapoartele, indiferent de ce s-au atins Așadar, conferința din Trebov din Moravia (în iulie ) a pus întrebarea: despre relația dintre Biserică și stat, Schernber Coife-Reitia (vara ) - problema Bisericii; Congresul de la Argerols (toamna ) - problema fraternitatii ca forma de viata crestina etc Acelasi design intern al celor spirituale: aspiraţiile primite şi al II-lea congres Arzheropsky Inițial participanților! nu era clar care este punctul central în varietatea de subiecte abordate pe aceasta Dar în a treia zi, a fost dezvăluit în mod clar că problema principală și cea mai arzătoare este ciocnirea a două înțelegeri ale căii creștine: cea ascetică spiritual, care conduce viața de dragul mântuirii personale și cea activă în biserică, care luptă pentru transformarea și iluminarea întregii vieți prin lumina adevărului lui Hristos În conformitate cu aceasta, a fost pusă o întrebare mai profundă cu privire la care este baza vieții unui creștin: lupta împotriva păcatului personal sau a iubirii care nu cunoaște granițe și se străduiește să îmbrățișeze întreaga lume a lui Dumnezeu Aceasta este principala opoziție dintre cele două tipuri de gândire și viață creștină, care nu poate fi niciodată eliminată atât în viața întregii Biserici ca întreg, cât și a membrilor ei individuali - a fost din nou simțită și trăită de către participanții la congres cu atâta forță și profunzime încât, în comparație cu aceasta, toate rapoartele și prelegerile citite au fost percepute ca premise pentru această problemă, ca acel fond general pe care se profila mai clar tema principală a congresului Această impresie poate să nu fie în întregime corectă, căci, deși toate rapoartele într-un fel sau altul s-au ocupat de această problemă generală creștină, valoarea lor principală a constat în dezvoltarea ei independentă, doar parțial legată de problema ascezei Așa a fost, de exemplu, raportul extrem de interesant al lui B P Vysheslavtsev despre semnificația inimii în sistemul cunoașterii creștine Тема эта, на первый взглядъ чисто гносеологическая, на самомъ дѣлѣ заключала въ сод на въ сод сеская роблемѣ познанія, попытку начертать схему православной гносеологіи, преодолѣвающтей рачертать схему православной гносеологіи аго познанія и стремящейся видѣть истину не въ формальной правильности, послѣдователь дователь еній, но въ единствѣ и conexiunea tuturor funcţiilor spiritului „Omul se regăsește ca o ființă efemeră, fragilă, dependentă, cufundată într-o ființă absolută, infinită, atotcuprinzătoare, de neînțeles, „în care ne mișcăm” Omul este o ființă finită, relativă, nesuficientă: în consecință, el este conceput și există doar în dependență de un principiu infinit, absolut, autosuficient Aceasta este axioma religiei, ca și axioma dependenței, pentru că religia este conexiune și dependență Axioma dependenței este afirmată inconștient de toată lumea și întotdeauna: fetișism, idolatrie, știință, bun simț, chiar ateism Dar viziunea atee asupra lumii caută să ne slăbească dependența, să interpreteze kp-ul cu adevărat existent ca o ființă absolută și de neînțeles, ci ca materie, energie, mișcare, economie, conștiință și așa mai departe Filosofia critică dezvăluie neadevărul direct al unor astfel de afirmații: fiecare aprofundare științifică, dezvăluire deschide granițele a ceea ce este înțeles la o adâncime infinită în spatele lor Există cu adevărat o adâncime misterioasă și un taipa profund Rațiunea și sentimentul mistic sunt de acord în recunoașterea incomprehensibilitatii „lucrului în sine” Acesta este altarul Dumnezeului cunoscut”, pe care Sf Pavel a găsit ridicat în înțelepciunea elenistică: cunoașterea socratică a lui Biblioteca „Runiverse” naniya Din adâncurile misterioase ne ridicăm și ne naștem și intrăm în el „De unde și unde mergem?” Aceasta este eterna întrebare a religiei, mitului, poeziei și filosofiei Revelația creștină oferă un răspuns cu totul special și exclusiv la această întrebare: „Eu am venit de la Tatăl și am venit în lume; iar iarăși părăsesc lumea și mă duc la Tatăl ” Adâncimea misterioasă și misterul profund este taipa lui Dumnezeu Tatăl De aici venim și aici mergem, pentru că toți suntem copii ai Unului Tată Această descoperire uimitoare schimbă sensul a tot: viață, moarte, naștere Altfel inima bate în casa Tatălui, altfel respirăm în sălașul Lui, altfel „ne mișcăm și noi”! Experiența profundă a fiului lui Dumnezeu este, parcă, o nouă naștere, care este trăită nu numai de minte, ci și de inimă Axioma religiei nu este doar o axiomă a minții, ci și o axiomă a inimii În întregime, este înțeles și experimentat de „mintea care stă în inimă” Cum este posibil, totuși, să negăm axioma religiei? Cum este posibil ateismul? Este imposibil să negați că îl avem pe Tatăl (aceasta este o axiomă, și aici nu există libertate; dar puteți să vă lepădați de Tatăl, să părăsiți Tatăl, să uitați de Tatăl, să nu doriți să-L cunoașteți pe Tatăl (fiul risipitor) - iar în aceasta suntem liberi O persoană care se leapădă de Tatăl spune: „Nu am Tată!”, Ateismul spune la fel Aici, desigur, dovezile nașterii nu sunt distruse, dar unirea iubirii este ruptă și esența iubirii este unită cu libertatea dependența în numele independenței mândre Dar această independență este întotdeauna iluzorie Dependența este indestructibilă pentru orice existență finită: dacă o rupem și o urâm, atunci ea devine un lanț de închisoare, cătușele a iadului Ateismul este, la urma urmei, anti-teism, de unde ura lui faţă de religie Nebunia antiteismului constă în aceasta, că crede în secret în ceea ce neagă: „iar demonii cred şi tremură” În continuare, este necesar să ne oprim asupra raportului lui A V Kartashev „cu privire la soarta imediată a Bisericii Ruse și la semnificația uniunilor fraterne” Acest raport a subliniat în termeni vii acele probleme-probleme care se confruntă deja acum conștiinței Bisericii și cu siguranță vor deveni mult mai acute și responsabil form-fe în viitorul apropiat În vechiul sistem, Biserica Rusă a fost răsfățată de frumusețea metodologiei sale O serie întreagă de probleme, domenii întregi ale vieții au fost complet îndepărtate de sub jurisdicția Bisericii și au fost rezolvate de stat, care i-a păzit cu gelozie drepturile Dar această viață veche nu va satisface nevoile noului timp În viitoarea Rusie, ne putem gândi doar la Biserică ca fiind liberă în interior, nu captivă de stat, nu limitată de acesta în judecățile și acțiunile ei Iar o astfel de Biserică va trebui să răspundă la toate întrebările vremii, care sunt infinit mai complicate atât ca urmare a noilor condiții de viață, cât și în legătură cu schimbările care au avut loc chiar în oamenii bisericești Căci în loc de un popor pur și simplu credincios și responsabil de toate ierarhiile, vedem deja acum în Biserică acele elemente care, deși sunt fii risipitori, au totuși propriile lor cereri, propriile gânduri și sentimente, la care Biserica trebuie cumva răspunde Și, în special, idolul sociocentrismului, pe care inteligența rusă l-a venerat atât de mult timp, are în esență un sens corect al problemei sociale, care este cea mai dureroasă și cea mai vitală și importantă problemă a epocii moderne Erezia publicului exclusiv, ca orice altă chestiune, este doar o interpretare greșită, un răspuns fals la o întrebare reală și necesară Depravarea sa constă în faptul că minciuna unui public intrinsec valoros și autonom a fost pusă în locul adevărului slujirii bisericești-divine Dar acesta din urmă este de neînlăturat din viața Bisericii Și dacă în epocile anterioare nu a ocupat conștiința Bisericii, atunci acest lucru se explică prin faptul că Biserica în general dă răspunsuri la întrebările din acest timp și din această epocă, lăsându-le să se maturizeze în timpul lor și nu crescându-i dinainte Și în această privință, nu se poate închide ochii la faptul că omenirea modernă trăiește cu probleme sociale și că acestea au nevoie să fie ridicate de conștiința bisericească, care prin însăși natura ei este conștiință universală, adică îmbrățișând totul, intrând în toate şi găsind în sine un ecou pentru tot înconjurul lui În această sarcină descurajantă, Biblioteca „Runiverse” al Bisericii mincinoase, frăţiile trebuie să fie un instrument puternic al activităţii sale În prezent este încă imposibil să se prevadă activitatea lor în termeni clari și concreti Viața însăși va arăta care moduri ale asociațiilor fraterne vor fi cele mai oportune și vor răspunde nevoilor specifice vremii; dar esența lor este deja clară acum: indiferent care sunt motivele și în ce scopuri se unesc credincioșii în frății, ei trebuie să formeze întotdeauna mici celule în care toți frații să se cunoască, să aibă încredere unii în alții și să-și trăiască viața intimă frățească Dar fiind organizații închise și, ca să spunem așa, familiale, frățiile nu ar trebui să intre în domeniul exclusivității și al provincialismului religios Nu există nimic privat și izolat în Biserică, întreaga Biserică este universală; de aceea, frăţiile Bisericii, mici în amploarea lor şi modeste în activităţile lor, nu pot refuza sarcinile creştine maxime trimise de Dumnezeu tocmai epocii noastre Și acestea nu sunt doar soluția unei probleme sociale în mijlocul nostru (a cărei realizare creștină este, de fapt, fraternitatea), ci și sarcini precum unificarea internă a Orientului ortodox și apoi o legătură mai strânsă cu creștinul heterodox confesiuni Aici nu pot exista limite și limitări, pentru că Biserica Universală nu poate spune despre nimic „coliba mea este la margine” Ea este aproape de tot și de toată lumea și, prin urmare, sarcinile care îi aparțin sunt nelimitate Dar ele trebuie să fie împlinite de forțe umane slabe, care le pot ridica pe umeri numai împreună, doar colectiv, unindu-se în măsura vârstei lor spirituale și a iubirii creștine, iar realizarea unor astfel de asociații ar trebui să fie frățieri Continuarea logică a raportului lui A V Kartashev și, în același timp, cu finalizarea întregului ciclu de gânduri despre natura activă a creștinismului, chemată la o muncă de transformare a lumii și de iluminare a lumii, a fost raportul li A Berdyaev „Despre criza modernă și sarcinile ortodoxiei” „Criza globală prin care trece cultura noastră contemporană are, potrivit gândurile lui N A Berdyaev, rădăcini profund religioase; este o criză cu adevărat religioasă, care de mulți ani a fost pregătită printr-un lung proces de secularizare a unor zone întregi ale vieții și de decreștinizarea întregii umanități europene Conflictul medieval originar dintre Biserică și regatul lui Cezar - statul, viața și modul de viață - era deja zguduit în pragul Renașterii; în viitor, acest proces a primit o expresie din ce în ce mai completă și profundă, viața s-a despărțit din ce în ce mai mult de Biserică, înlocuind realismul religios autentic cu simbolistica exterioară, păstrând aspectul unui echilibru normal de forțe și valori Dar de fapt a fost cel mai profund declin religios Socialismul, deși pasiv servil, dar destul de corect a exprimat ierarhia valorilor dominantă, distorsionată și încălcată în societate atunci când a plasat economismul în prim-plan Aceasta este natura imperialismului Acestea din urmă sunt într-adevăr forțele dominante ale epocii moderne, dar în esența lor nu sunt cauzele, ci rezultatele acelor procese religioase, pisica a supraviețuit culturii noii ere Și nu putem închide ochii la minciuna care, în esența ei, a numit lumea păgână societate și stat creștin și a acoperit modul de viață în mod clar necreștin cu eticheta de eclesiasticism În esență, toată viața a fost complet desprinsă de Biserică, creativitatea de tot felul era, dacă nu direct anti-bisericească, atunci oricum profund bisericească Ca urmare a acestui fapt, însuși conceptul de Biserică s-a schimbat treptat În loc de o înțelegere integrală ca unitate a tuturor domeniilor vieții, Biserica a început să fie înțeleasă diferit, ca instituție care își are locul alături de multe alte instituții Peste tot – în știință, ca și în viață – în locul cosmosului viu, natura a fost pusă, prăbușindu-se în atomi morți, principiul organic a fost înlocuit cu un mecanism Iar revoluția – oricât de îngrozitoare ar fi faptele ei – nu a fost decât un fenomen pasiv, secundar, reflectat, reflex, dezvăluind în exterior acel gol spiritual care a domnit în epoca care a precedat-o Aceste considerații elucidează esența Biblioteca „Runiverse” problemele cu care ne confruntăm Ele se reduc nu la restaurarea vechii ideologii și a ordinii decăzute a vieții, ci la crearea unui nou organism bisericesc, pentru a lucra la creșterea creatoare a vieții însăși Trupul Bisericii, ca orice alt corp, este format din celule și poate trăi normal numai dacă elementele sale sunt sănătoase; Și trebuie să ne străduim pentru formarea unor astfel de celule sănătoase și puternice ale organismului bisericesc Astfel, munca mică și uriașă a cercurilor și a frățiilor, dacă o priviți din punctul de vedere al filozofiei istoriei, se dovedește a fi cel mai vital și esențial răspuns la durerea mondială a erei noastre Desigur, aceste experimente sunt doar un preludiu al grandioasei lucrări a viitorului - creștinarea lumii, dar și ca tacos - și în epoca noastră de tranziție - ele pot avea semnificația lor În viitor, probabil că va avea loc o schimbare în stilul și modul de viață al Ortodoxiei Perioada Constantin s-a încheiat și s-a încheiat pentru că nu a existat o transformare reală a vieții în ea, ci domina doar simbolismul condiționat, în care se dezvăluie minciunile În viitor, trebuie creat un astfel de stil de Ortodoxie, care va fi descoperirea unei energii religioase creatoare care transformă viața Stilul Ortodoxiei a încetat să mai fie simplu, iar acest lucru este complet firesc și logic, deoarece stilul temporar care colorează cutare sau cutare epocă nu este inerent ontologiei Bisericii Inteligentsia se întoarce la Biserică, dar oamenii pleacă de la Biserică Dar, trecând la o gândire mai profundă, Ortodoxia revine de fapt la acea epocă mai complicată și mai subtilă a ei, pe care o găsim în zilele patristicii grecești Trebuie să depășim îndoielile, suspiciunea și lipsa de credință în noi înșine și să afirmăm curajul spiritului din noi înșine Antiteza raportului lui N A Berdyaev, care a rezumat înțelegerea creștinismului ca religie activă a transformării lumii și a dat o justificare teoretică istoriozofică pentru unele dintre aspirațiile lui R S X D , a fost gândurile episcopului Benjamin, dezvoltate de el ca într-un raport special „despre pregătirea creștină pentru activitățile publice și despre educația creștină caracter”, precum și în discursurile din dezbaterea raportului lui N A Berdyaev (raportul episcopului Veniamin a fost primul în ordine, dar este prezentat în acest loc pentru o mai mare claritate a rezultatelor ideologice generale ale conferinței) Spre deosebire de N A Berdyaev și A V Kartashev, ep Benjamin a văzut activitatea publică nu ca pe o slujbă bisericească, ci ca pe vechea aspirație neîntemeiată și utopică a intelectualității ruse de a salva lumea prin mijloace externe Din acest punct de vedere, episcope Benjamin a negat categoric importanța primordială a activității publice, considerând o astfel de formulare a întrebării ca fiind necreștină și păcătoasă Bunul comun, binele public, nu poate și nu trebuie să ocupe niciodată primul loc în suflet În primul rând este întotdeauna „eu”, interesele mele, mântuirea mea Iar monahismul este calea mântuirii mele personale, și nicidecum a lucrării publice „Mântuiește-te pe tine” este prima și fundamentală poruncă a creștinismului Însă activitatea publică nu poate primi nici măcar un loc al doilea; căci dacă prima și principala mea preocupare sunt eu însumi, sufletul meu („ideea de egoism sfânt”), atunci pe locul doi ar trebui să fie familia mea - soție, copii, cei dragi În această privință, filistinismul simplu și atât de vulgar în cuvinte este incomparabil mai înalt decât utopismul gol al publicului Acestea din urmă nu pot primi decât locul trei în iepajpxÎH al valorilor vieții, care, luate împreună, sunt importante doar ca mijloace, și nu ca scop; familia, ca comunitate, nu poate fi decât un mijloc de auto-mântuire; altfel este, de asemenea, lipsit de sens și păcătos Se poate pregăti pentru acest tip de viață și activitate doar prin educarea și dezvoltarea spiritului, care ar trebui să fie singura forță care acționează într-o persoană Răspunsul la întrebarea cum se face acest lucru este dat de toată asceza Și aici este necesar să renunțăm la vechile iluzii despre natura bună a omului natural Gândirea modernă subestimează puterea succesului personal și tocmai aceasta este utopia reorganizării sociale a lumii, înlocuind singurul mod corect de luptă împotriva păcatului în urmărirea singurului scop - mântuirea personală - cu diverse programe de activitate exterioară Biblioteca „Runiverse” În conformitate cu această dispoziție, episcopul Veniamin a fost în dezacord puternic cu N A Berdyaev și a formulat o serie de obiecții la raportul său, care a servit drept subiect de discuție aprinsă și aprinsă din partea participanților la congres Aceste obiecții, în termeni generali, au fost reduse la următoarele ) la negarea poziției despre sfârșitul perioadei Constantin și la ideea că „noua epocă” nu poate însemna decât ruperea ei; ) într-o negare hotărâtă a posibilității unui „nou stil” în Ortodoxie; ) în convingerea că comunitatea creștină nu a fost mai puțin inerentă epocii trecute decât în cea prezentă, pentru că soluționarea problemelor sociale este un fenomen care corespunde automat cauzei mântuirii personale - și cum au fost mântuiți înainte, atunci au construit social; ) într-o respingere hotărâtă a ideii de „transfigurare a lumii”, la care oamenii nu sunt chemați, deoarece Împărăția lui Dumnezeu este necreată și nu poate fi efectuate pe pământ; ) în afirmația că singura formulă a activității creștine este: „să fii mântuit – zidind – pe cale și public”, și nicidecum „a zidi prin mântuire” – în ce cuvinte, potrivit Episcopului Benjamin, se poate rezumă raportul lui N A Berdyaev În această controversă, care a preluat întreaga conferință și a continuat în toate conversațiile private și asupra ei mult timp după încheierea ei, este necesar să se despartă dezacordul cu adevărat profund Veniamin și N A Berdyaev din multe neînțelegeri: acestea din urmă includ o înțelegere diferită a cuvântului public, ca ecleziastică (în sensul literal al cuvântului - ekklesiya - comunicare) pe de o parte și ca organizație socială externă - pe de altă parte; percepția greșită a ideii de auto-mântuire ca fiind contrară faptelor bune și excluzând orice activitate, în timp ce potrivit Episcopului Benjamin, ei sunt întotdeauna și inevitabil conectați unul cu celălalt; percepția subiectului de către N A Berdyaev ca doctrinară, în timp ce toată patosul raportului său a avut ca scop să arate că, dacă cauza culturii și publicul nu sunt luate în mâinile forțelor creștinismului, atunci ele vor fi folosite de către Antihrist, care deja face lucruri serioase în acest sens experimentează Dar eliminând toate neînțelegerile dintre aceste două puncte de vedere, rămâne încă o contradicție profundă, foarte greu de formulat și totuși nu mai puțin simțită Pentru unul dintre ei, a fi afectat de păcat este principalul fapt determinant al vieții spirituale, care, ca urmare, se reduce la o luptă cu acesta; metoda și arta acestei lupte este toată literatura ascetică, practica ei este întreaga viață a Bisericii Și ideea de auto-mântuire, egoismul sfânt este, din acest punct de vedere, ideea principală a creștinismului, care este astfel definit pur negativ - ca negare și lupta cu răul în sufletul fiecărei persoane Din punct de vedere opus, principalul este faptul prezenței lui Dumnezeu în lume, faptul Întrupării, înțeles nu numai istoric, ci și sistematic, nu doar ca dogma, ci și ca poruncă Toată natura trebuie să devină Divină, totul trebuie să devină Dumnezeu, Dumnezeu trebuie să fie totul în toate - și în conformitate cu aceasta, creștinismul - nu este doar o religie a luptei împotriva păcatului, ci în principal și prima datorie a religiei iluminării carne, transformarea lumii, pentru a lucra la care sunt numiți toți „colaboratori în câmpul lui Hristos” Această contradicție între cele două concepte de creștinism a servit drept subiect pentru următorul raport al pr Sergius Bulgakov, care a căutat să o perceapă în cea mai mare profunzime ca o întrebare despre relația dintre asceză și creativitate sau, așa cum a definit-o el, anticipând formularea corectă a problemei - ca o întrebare despre asceza creativă și creativitatea ascetică Principala întrebare a inteligenței pre-revoluționare ruse a fost cum să-i salveze pe alții, cum să salvezi lumea; acum punctul de vedere s-a schimbat și ne întrebăm cum ne putem salva Cu toate acestea, este clar că mântuirea sufletului cuiva nu poate fi stabilită ca un scop pentru sine în același sens în care ne propunem noi înșine alte scopuri private Ar fi mai corect să vorbim nu despre mântuire (unii sectanți au simțul „mântuirii”), ci despre mântuire Și acum se pune întrebarea despre ce drum să ia din acest punct de vedere Asceza, desigur, nu poate fi justificată Întreaga noastră ființă este bolnavă și distorsionată; in membrii nostri noi Biblioteca „Runiverse” găsim o lege care se opune bunăvoinței noastre, Împărăția lui Dumnezeu este forțată cu forța și de aceea este clar că întreaga viață a unui creștin este și trebuie să fie o luptă cu sine, cu păcatul, cu firea slabă Și aici, în mod firesc, orice fel de lepădare de sine își găsește locul, exprimat în smerenie, ascultare și diferite tăieturi împrejur ale inimii, punând interdicție și hotar asupra a tot ceea ce este păcătos și necurat Totuși, viața unui creștin nu se termină aici, pentru că ea nu poate fi definită numai prin negare Viața este creativitate și nu poate fi altceva decât creativitate, în care să-și găsească expresie acea Imagine a lui Dumnezeu, care este încorporată în om de către Creatorul Său Și în acest sens – spre deosebire de restul lumii, omul are cel mai înalt; darul libertății divine și fiecare moment al vieții sale trebuie să fie o realizare creatoare a acestei libertăți Esența creativității constă într-o anumită autodezvăluire a personalității, în autodistrugere, în îndrăzneală, în mișcare de sine; asceza constă în deplasarea împotriva sinelui; cu toate acestea, ele nu numai că nu se contrazic unul pe altul, ci, dimpotrivă, se determină unul pe altul, pentru că numai prin eliminarea tuturor începuturilor străine și păcătoase care interferează în noi înșine, am deschis calea pentru realizarea și revelarea în noi înșine a acelei scântei divine , care constituie în sufletul nostru păcatul zdrobit de sclavie libertate creatoare Astfel, aceste două principii sunt în mod necesar legate între ele, dar manifestările lor pot fi diferite Căci Dumnezeu a onorat fiecare persoană cu individualitatea sa, cu propriul său suflet, cu darul său special - fiecare are felul lui, despre care se poate întreba pe alții doar printr-o neînțelegere Acest lucru nu nega deloc disciplina spirituală Dimpotrivă: cine este incapabil de ascultare în general, nu este potrivit pentru nimic Dar această ascultare nu trebuie să fie mecanică și sclavă, ci supunerea liberă a voinței cuiva față de dictaturile Bisericii Calea vieții fiecărei persoane este o cruce și, ca în cruce, verticala și orizontală sunt indisolubil legate, - la fel, principiile creatoare si ascetice sunt inevitabil si necesar imbinate in viata noastra Și sarcina noastră ceea ce este aici nu este să fugi și să elimini această antinomie, ci să te împaci cu experiența de viață; căci întreaga noastră viață este antinomică și contradictorie în interior; eternul ne este dat numai în temporal, dar chiar și în el slujim veșniciei Prin urmare, pe calea mântuirii noastre, fie că vrem sau nu, totul are propriul său coeficient creator! ”Și totul trebuie realizat ascetic Ultimul cuvânt în dezvoltarea acestor contrarii i-a aparținut Mitropolitului Vlădica, care, în ședința finală a congresului, a subliniat că relația dintre asceză și creativitate este esența relației dintre mijloace și scop Asceza, cu toată importanța și necesitatea ei, nu poate fi scopul; Dumnezeu nu cere suferința noastră Creștinismul nu vrea să ne asuprească libertatea Dar avem nevoie de asceză pentru noi înșine, pentru a ne elibera de căile păcatului, amăgirii, patimilor, pentru a ne oferi ocazia să ne folosim și să ne exercităm cu adevărat libertatea Scopul unui creștin poate fi unul singur - Iubirea divină Concomitent cu relatări cu caracter general, congresul a meritat numeroase informații atât despre activitatea mișcării creștine ruse, cât și despre acele organizații și evenimente din viața lor care au contact cu interesele mișcării Episcopii Veniamin și H N Glubokovsky și-au împărtășit impresiile despre călătoria lor în Anglia pentru sărbătorirea a de ani de la Sinodul de la Niceea Profesorii și studenții Școlii Teologice Ruse din Complexul Sergiev din Paris au oferit congresului o introducere detaliată în viața noii instituții; aceste rapoarte au atras interesul extrem al congresului, căci mișcarea se simte strâns legată de Academia, a cărei însăși formare s-a hotărât la congresul de anul trecut din aceeași Argeronne O serie de participanți ai conferințelor rusești, străine și internaționale ale Mișcării Studenților Creștini Mondiali au făcut rapoarte despre congresele de la Sarov (rușii în Germania), Sternberg (rușii din Republica Cehă), Svapvik (Anglia), Ba-Mornay (Franța) , Baille-Herculane (R spalare) Biblioteca „Runiverse” Membrii profunzimii și reprezentanții studentului s-au împrăștiat la trecerea vieții cercurilor, precum și volumul condensurilor generale ale vieții rusești la Paris, Lion, Strasbourg, Montpellier, Marsilia, precum și la Berlin, Praga, Londra , Bruxelles, Luvena, Sophia, Spaniolă și Mexic În general, congresul a fost extrem de saturat atât de gânduri, cât și de experiențe emoționale și a lăsat o impresie profundă în sufletele celor participanți; L Zander II CONGRES LA HOPOV În mănăstire a avut loc a treia conferință generală a Mișcării Studențești Creștine Ruse Multă vreme, acesta părea un vis imposibil Cu toate acestea, dorința de a fi într-o mănăstire și de a conecta munca Mișcării cu sursa originală a vieții spirituale rusești a depășit toate dificultățile Organizarea conferinței mișcării studențești sub baldachinul mănăstirii este profund simbolică și este în strânsă legătură cu soarta comună a Mișcării ruse, deoarece trăsăturile sale caracteristice devin clare din istoria sa de trei ani În ansamblu, și în persoana reprezentanților săi individuali, Mișcarea Rusă se străduiește pentru munca spirituală și se teme să-și dizolve forțele spirituale în vanitatea problemelor actuale Așa se explică faptul că încă de la începutul activității sale și-a pus ca sarcină principală nu organizarea externă și nu profunzimea mentală, ci concentrarea religioasă, comuniunea în rugăciune și chemarea la ea a tinerilor nebisericesc și necredincioși Conferințele rusești nu sunt doar o discuție despre probleme vii, ci, în principal, zile de intensă rugăciune comună, pocăință comună și împărtășire cu Sfintele Taine; în viața și munca cercurilor, diversitatea completă domnește, să spunem, nesistematică - și acest lucru este destul de înțeles și firesc, pentru că obiectele ocupațiilor lor nu sunt un scop în sine, ci doar calea de-a lungul căreia biserica unei persoane se realizeaza, acea atmosfera in care cresterea se produce cel mai usor suflete Dar acesta principala caracteristică a Mișcării Ruse este pentru ea cea mai mare dificultate internă, deoarece în fiecare dintre participanții săi apare constant dorința de a se retrage de la muncă, de a se închide în sine, de a scăpa de acel zgomot, dezorganizare și dezordine care însoțește invariabil toată munca laică, toată munca din lume Mănăstirea nu numai că nu a refuzat Mișcarea într-o cerere atât de neobișnuită, dar a făcut tot posibilul pentru ca studenții care s-au adunat să se simtă ca între zidurile ei în patria lor spirituală Și acest lucru a fost realizat pe deplin Cele cinci zile petrecute acolo nu numai că au rămas în sufletele celor prezenți o amintire de neșters pentru viață, dar, mai mult, aceste impresii monahale au pătruns în suflet atât de firesc și de nesimțit, încât, aflându-se în mănăstire, toată lumea s-a simțit ca acasă Și abia mai târziu s-a limpezit cu ce dragoste ne întâmpina mănăstirea, cu ce eforturi s-au depus pentru a se asigura ca viața sa strictă și grea, plină de greutăți, să apară în ochii vizitatorilor nu ca o imagine a unei situații ascetice, ci ca o muncă de dragoste, ca loc de bucurie, ca o casă de tată, în care oricine vine găsește încurajare, iubire și afecțiune Mănăstirea activă lespiană este creația primei sale mame egumene Ecaterina*), care și-a început lucrarea sfântă în condiții de sărăcie îngrozitoare, într-un Pra ostil *) A murit după conferință Biblioteca „Runiverse” glorificarea mediului (în provincia Sedlec), în cele mai grele şi nefavorabile condiţii Dar dragostea și credința au biruit totul În câțiva ani, mănăstirea nu numai că a crescut și s-a întărit, construit și împodobit, dar a devenit centrul spiritual al întregii regiuni Nu s-a disociat de lumea din jurul său, ci, dimpotrivă, s-a apropiat de ea, a intrat în ea, a pătruns-o cu influența sa și l-a încălzit cu dragostea lui Principala sa activitate externă a fost educația tinerei generații și formarea profesorilor În mănăstire erau școli și școli, adăposturi și cursuri Copiii au fost primiți ca bebeluși și eliberați ca adulți, pregătiți pentru viață de oameni Mănăstirea Lesna a trebuit cândva să îndure o mare luptă pentru sistemul său Susținătorii vieții ascetic-contemplative nu au vrut să o recunoască drept o adevărată mănăstire, susținând că călugării nu ar trebui să fie angajați în creșterea copiilor, că orice activitate exterioară ar trebui să distragă atenția de la rugăciune etc Totuși, într-o atitudine rugător, Lesno a trăit conform la o regulă străveche strictă, dar în executarea ei, nu litera a dominat, ci spiritul, iar acest lucru se simte în toate - inclusiv în lectura bisericii - rapidă, dar atât de clară și distinctă încât poți desluși fiecare cuvânt În ciuda tuturor atacurilor, această natură activă și iubitoare a isprăvii călugărițelor din Lesna a fost păstrată de ei, iar bătrânul Ambrozie din Optina, care a aprobat și binecuvântat-o pe Maica Ekaterina pentru activitățile ei ulterioare, i-a oferit un mare sprijin interior Este clar că în această situație și printre acești oameni, conferința trebuie să fi avut un caracter cu totul aparte; principalul lucru în ea nu erau rapoarte și nu dezbateri, principalul lucru era mănăstirea în sine I-a îmbrățișat pe toți cu dragostea sa, i-a înconjurat pe toți cu rugăciunea sa - și tocmai acesta a fost lucrul esențial și principal pe care l-au îndurat participanții la această conferință Centrul mistic al mănăstirii este icoana făcătoare de minuni a Maicii Domnului Lesna; totuși, în prezent această icoană nu se află în mănăstire Dar participanții la conferință au văzut o altă milă a Maicii Domnului Iz Icoana făcătoare de minuni a Maicii Domnului din Kursk a fost adusă la mănăstirea vecină din Hopovo În paralel cu relatările, dezbaterile, discuțiile, alături de ele, sau, mai bine zis, deasupra lor, se desfășura o altă viață, în care inimile se topeau și sufletele tremurau - o viață de rugăciune, pocăință și bucurie Rapoartele, dacă acestea au fost percepute de minte, nu au captat profunzimile inimii Principalul lucru nu a fost aici Între timp, întrebările prezentate de conferință au fost importante și semnificative Mișcarea Rusă se confruntă în prezent cu două probleme care necesită eforturi mari și creative din partea ei: prima se referă la propria sa viață interioară, structura ei ecleziastică și socială Al doilea se referă la atitudinea sa față de creștinii neortodocși, în special față de alte mișcări studențești creștine, iar în viitor abordează problema atitudinii ortodoxiei față de alte confesiuni Ambele probleme au fost discutate în cadrul conferinței, iar Mitropolitul Antonie, care a fost prezent și a luat parte la lucrări pe parcursul întregii conferințe, a fost de mare ajutor în interpretarea lor cu autoritate Introducerea în formularea primei probleme a fost raportul lui S L Frank „cu privire la modalitățile de rezolvare a problemelor sociale” În unele epoci, problema socială, adică problema repartizării echitabile a bunurilor și îndatoririlor pământești, ocupă un loc deosebit de important și semnificativ; interesul teoretic față de el este ascuțit de dezordinea practică a vieții, iar deciziile sale false sunt infirmate de faptele realității În zilele noastre, asta se întâmpla cu socialismul, cat s-a dezvăluit fără ambiguitate ca o doctrină anti-creștină și satanică Dar socialismul este doar ultima ascuțire a viziunii generale umaniste asupra lumii, care este plină de multe ispite, deoarece gândurile corecte sunt țesute într-o țesătură falsă în el Principalele!, deși, poate, premise neexprimate explicit ale umanismului sunt următoarele prevederi: ) scopul vieții umane este fericirea, ) este realizabil prin reforme externe ale vieții sociale, al căror succes este asigurat, deoarece Biblioteca „Runiverse” că ) omul este prin fire bun Aceste premise de bază ale umanismului sunt, din punct de vedere creștin, absolut false și nu prezintă nicio ispită Dar acele sloganuri, pisica umanismul aruncă ca mijloc de realizare a unui paradis pământesc fals doar pentru că sunt o denaturare și o perversiune a conceptelor creștine care le corespund Astfel, egalitatea socialistă înlocuiește adevărata egalitate a oamenilor în fața lui Dumnezeu (toți fiii lui Dumnezeu și toți păcătoșii) cu o ecuație mecanică și moartă Libertatea autentică, posibilă numai în Dumnezeu, este înlocuită de concepte negative ale arbitrarului juridic În sfârșit, în locul fraternității bazate pe iubire, se pune în practică solidaritatea, manifestată în unitatea răutății unora față de alții Pe cale de consecință, în problema socială, creștinismul nu poate lua una dintre părțile în competiție, ci are propriul punct de vedere și propriul program, cat poate fi formulată în terminologia ştiinţelor sociale ca o cerinţă pentru o structură ierarhică a societăţii după un principiu organic O completare interesantă la acest raport a fost raportul lui SV Troitsky despre organizarea partidului Centrului Catolic din Germania Acest partid – foarte moderat și deloc fanatic (spre deosebire de ultramontani) – poate servi în multe feluri drept exemplu în implementarea creștinismului practic în condițiile vieții sociale moderne Respingerea fundamentală a luptei de clasă, străduința pentru îmbunătățirea vieții, atât spirituale, cât și materiale, conducerea unei multitudini de organe și persoane tipărite printr-un institut special de oameni de știință, pregătirea viitorilor lideri ai partidului - toate aceste măsuri sunt refracții ale voinței creștine și stau în legătură directă cu organele bisericii Marile organizații ortodoxe seculare sunt afacerea viitorului; în prezent are loc o adunare a lumii ortodoxe la scară mică; dar este necesar să privim îndeaproape practica publicului creștin deja acum - mai ales când se află într-un asemenea calm și obiective interne stabile, cum ar fi partidul centrului catolic Totuși, efortul pentru o viață prosperă și pașnică poate obține și o dezvoltare excesivă și atunci, în loc de spiritualizarea relațiilor lumești, va rezulta un fel de socialism, deși cu înțepătura înlăturată Acest pericol, însă, nu amenință conștiința religioasă rusă, care tratează fiecare activitate exterioară atât de precaut și de neîncrezător încât păcătuiește mai degrabă cu pasivitate excesivă decât cu entuziasm pentru activitatea practică Mitropolitul Aiggonii a avertizat conferința împotriva pasivității și lapii în raportul său despre chiliasm În vremuri de mari tulburări sociale și calamități naționale, motivele eshatologice și chiliastice pot deveni cu ușurință firul principal al vieții Termenii Judecății de Apoi și sfârșitul lumii devin obiecte de curiozitate nesănătoasă și fantezii nesfârșite ale unor oameni complet incompetenți Între timp, motivele chiliastice ale Sfintei Scripturi au o origine psihologică complet definită și sunt o reacție a conștiinței gravitaționale la triumful răului în lume Avertizând împotriva unor astfel de concepții greșite, Biserica condamnă chiliasmul și atrage atenția credincioșilor asupra interpretării morale a textelor corespunzătoare ale Scripturii, chemându-i la fapte morale neîncetate, și nu la o stare pasivă de așteptare Toate aceste relatări au servit ca fundal general pentru formularea problemei comunității creștine, care a captat cu adevărat profund mințile tinerilor — Cam asta era problema Frăţiei N A Klepinin, reprezentant al cercului de la Belgrad, într-un raport despre dificultățile Mișcării și formele de viață ale cercurilor în viitor, a dezvoltat o imagine vie a acelor relații, cat cheamă la sine Mișcare din partea oamenilor credincioși Unii dintre ei văd în ea o inovație dăunătoare, o străduință încrezătoare de a preda Ortodoxia din partea oamenilor care abia ieri s-au alăturat Bisericii și nu cunosc nici învățăturile ei, nici tradițiile ei; alţii, dimpotrivă, justifică Mişcarea prin exclusivitatea momentului şi consideră că în timpul Biblioteca „Runiverse” a unei campanii larg răspândite împotriva creștinismului de către ateismul militant, sarcina de a predica și de a apăra Biserica trebuie să revină tuturor credincioșilor, indiferent de maturitatea lor interioară Ambele puncte de vedere conțin un adevăr parțial, căci Mișcarea, care a crescut organic, răspunde condițiilor momentului prezent, intră în contact cu masa tinerilor necredincioși și îi abordează prin psihologia și interesele lor, este de fapt de o caracter ambiguu din punct de vedere religios si da multe motive pentru a-l acuza de insuficienta biserica-nostl De aceea, în viitor, Mișcarea trebuie să intre pe calea clară și imuabilă a tradiției sfințite de Biserică și să ia forme precum pisica nu ar ridica îndoieli nimănui și ar fi acceptabil pentru fiecare ortodox O astfel de formă este frăția ortodoxă, transformarea în care, atât a întregii Mișcări în ansamblu, cât și a cercurilor individuale în special, a fost propusă de vorbitor ca sarcină principală a viitorului apropiat Acest raport a stârnit un schimb de opinii extrem de viu și multe obiecții serioase Acesta din urmă, însă, nu se referă la ambiguitatea Mișcării și nu la ideea de Frăție (căci așa se întâlnește cu simpatia generală), ci la forma pe care cercul de la Belgrad a propus-o pentru organizarea frăției Aici s-au ciocnit două opinii opuse, dintr-un punct de vedere, sarcina principală a frăției ar trebui să fie viața religioasă comună a fraților, mântuirea lor în comun și, în consecință, frăția să fie mică, unită, apropiată și intimă; în acest caz, ea este concepută ca o familie spirituală, ca o legătură eternă a iubirii bisericești, ca o responsabilitate reciprocă și circulară în purtarea poverilor celuilalt, un pact, o iluminare religioasă a sentimentelor de încredere, intimitate și prietenie, care leagă firesc frații împreună; dintr-un alt punct de vedere, fraternitatea ar trebui să fie o uniune bisericească a persoanelor care luptă spre același scop, care este momentul care le leagă; prin urmare, sarcinile frăției sunt specializate, nu privește mântuirea personală a unei persoane, nu afectează profunzimile vieții sale religioase; este o organizație practică, țintită și, prin urmare, poate fi uriașă, iar frații s-ar putea să nu se cunoască Tocmai acest tip de fraternitate a fost propus Mișcării nu doar ca posibil și dezirabil, ci ca singurul, corect și potrivit Este clar că susținătorii primului punct de vedere au văzut în aceasta o diminuare completă a ideii de fraternitate și, fără a obiecta la posibilitatea unor astfel de organizații, le-au refuzat definitiv numele de fraternitate Frăția nu poate exista fără relații fraterne; jurămintele de fidelitate și iubire nu pot fi luate pentru un termen; Unificarea practică și intenționată a oamenilor bisericești poate fi, desigur, un lucru important și util, dar nu are legătură nici cu aprofundarea internă a fraternității religioase, nici cu propovăduirea Evangheliei tinerilor necredincioși - în timp ce tocmai acestea sunt tipuri de muncă creștină care au fost sarcinile principale ale Mișcării până acum Prin urmare, deși acceptă pe deplin ideea de fraternitate ca scop natural și ultim al lucrării cercurilor, susținătorii primei opinii s-au opus ferm la conceptul formal de fraternitate, care a fost prezentat în raport ca singurul posibil unu În același timp, întrebarea nu era doar despre calea corectă a Mișcării, ci și despre natura frăției în general Ambele puncte de vedere au căutat în mod firesc să-și fundamenteze punctele de vedere cu precedente istorice, iar susținătorii organizației-fraternești au găsit exemple ale ideii lor în frățiile larg răspândite din secolele XVI, XV și XIX secol, în timp ce campionii fraternității - familia și-au transformat părerile în adâncurile secolelor și și-au văzut idealul în comunitatea creștină timpurie În ceea ce privește problema naturii fraternității în general, a existat o explicație autorizată a Mitropolitului Anthony, care a subliniat că conceptul de fraternitate este polisemantic și nedefinit și că acest nume înseamnă atât organizații uriașe, cât și adesea doar formale din prima tina , precum și „familii spirituale” intime ale celui de-al doilea Prin urmare, ar fi oportun să se elaboreze un tip de statut general dezirabil, care ar putea servi drept model și exemplu pentru noile frății care apar Cu toate acestea, această carte nu ar trebui luată în considerare în niciun caz Biblioteca „Runiverse” sa se onduleze ca un model aprobat in prealabil si potrivit pentru toate cazurile Căci asta ar duce la imitație mecanică în loc de creativitate religioasă și ar fi o cale complet falsă Aceste gânduri sunt exprimate cu o forță și claritate deosebite în raportul final al pr S Bulgakov Fiecare moment al vieții noastre, la fel ca fiecare persoană, are propria sa sarcină specială, pisica nimeni nu poate decide pentru el și responsabilitatea pentru care cade numai asupra lui Prin urmare, în chestiunea fraternității, este necesar să se țină seama de faptul că, dacă sentimentul de responsabilitate bisericească al celor mai sinceri oameni nu suportă o oarecare ambiguitate a Mișcării, atunci ei încă nu au dreptul să decidă asupra unui pas la care alții poate nu s-au maturizat Nu poți lua decizii, pisică atunci nu va fi executat Dar este necesar, cu toată seriozitatea, în toată deplinătatea ei, să punem problema frăției în fața conștiinței tuturor Acesta din urmă este departe de a fi ușor Căci frăția ortodoxă se deosebește de ordinea catolică prin aceea că dificultățile care îi stau în cale nu pot fi depășite printr-un simplu efort formal al voinței Frăția nu este o unitate de acord de voințe: trebuie să existe în ea o armonie a unui cor discordant, căci fiecare trebuie să-și păstreze chipul în ea, nu pentru o autoafirmare mândră, ci pentru că Domnul i-a dat talentul și l-a onorat cu cel mai înalt dar al libertăţii Să fii tu însuți și, în același timp, să fii în unitate cu ceilalți: pentru aceasta, desigur, este nevoie de fraternitatea neîncetată, care este și cea mai < dăruirea, care captează întreaga persoană, este atât de dificilă, profundă și semnificativă, încât poate fi gândită numai cu ajutorul harului nesfârșit de ajutor al lui Dumnezeu, fără de care toate visele tatălui de fraternitate vor rămâne cuvinte goale A doua problemă importantă și responsabilă ridicată de conferință a fost atitudinea conștiinței ortodoxe față de lumea creștină heterodoxă Această problemă a fost prezentată în raportul secretarului Uniunii Creștine a Tinerilor, GG Kuhlman Acest raport a făcut o impresie puternică asupra tuturor: în mănăstirea rusească, în prezență creativul este esența fraternității Dar acesta pentru este cu adevărat în cel mai profund Hristos conștiința lui Ierarhi ortodocși, gânditorul protestant chibzuit a vorbit despre ce poate oferi Ortodoxia lumii occidentale și despre ce se așteaptă lumea occidentală să dea de la Ortodoxie Este necesară stabilirea contactului între ei Lumea protestantă simte acea tragedie religioasă pe care a presupus-o Reforma, dar, în căutarea adevăratei închinari lui Dumnezeu, nu se mai poate întoarce la izvoarele sale originare: la Luther, Zwietli și Calvin; singura mântuire pentru el poate fi o întoarcere directă la Hristos, asimilarea în sine a Feței Sale dumnezeiești, păstrată într-o tradiție bisericească vie Și aici tocmai aici mișcarea religioasă în rândul tinerilor poate avea o importanță extraordinară: pentru studenții, ca suflete mai libere și mai flexibile, se pot conecta mai ușor cu tinerii de alte credințe ca ei decât alte elemente bisericești sau ierarhi, care sunt responsabili pentru fiecare pas al lor Dar pentru conștiința protestantă, este deosebit de important ca mișcarea religioasă rusă să aibă fundamente proprii și reale: ca imaginea să-i surprindă cu adevărat și să-i pătrundă viața cu lumina ei; că ea însăși nu se limitează la a vorbi despre Ortodoxie, Biserică, ci vrea să fie ortodox și bisericesc, să realizeze și să întrupeze unul dintre aspectele Bisericii Ortodoxe; că, în conformitate cu aceasta, este bogat în forțele iubirii și că în ea tineretul rus din nou înțelege și experimentează unitatea conciliară și învață ce înseamnă să fii fratele unei alte persoane: și că toată această bogăție decurge din o singură iubire și aspirație a sufletelor către Dumnezeu Pentru lumea occidentală, cea mai semnificativă trăsătură a mișcării ruse este caracterul ei ecleziastic Căci imaginea Bisericii este distorsionată în conștiința europeană, și de aici nevoia ei vie de biserică autentică, de acea comuniune umană, cat își are rădăcinile în cer și nu este limitat nici de timp, nici de loc, care, datorită unor secrete, depășește un anumit O întâlnim cu toții pe Eya în rândul tinerilor ortodocși ruși fidel ei miracol al iubirii, veșnic tot ceea ce este stabilit de oameni și trupul mistic adevărat al lui Hristos Biblioteca „Runiverse” tradiția bisericească, păstrează limbajul și imaginile închinării adevărate a lui Dumnezeu, care sunt străine atât de elementele subiective, de tact, cât și de cele magice, onorează toate imaginile pline de har și sfinte ale iubirii în icoane și sacramente și, prin aceasta, aduce la îndeplinire acel principiu universal pe pământ, pisica poartă în sine principiul Bisericii universale, de care lumea protestantă are atâta nevoie Nu o poate percepe în catolicism: sunt despărțite de ziduri confesionale și de amintiri istorice prea puternice „Este ușor cu soțiile ortodoxe, pentru că nu simțim nicio ostilitate sau agresivitate în ele și nu vedem o condamnare constantă în erezie, o pisică ne face imposibil să comunicăm cu catolicii În această privință, ți se dezvăluie cele mai mari posibilități, pe care însă tu însuți le știi, spunând că Sfânta Rusă aduce mântuire tuturor popoarelor Și cum să nu te iubim pentru aceste cuvinte? Dar cui i se dă mult, mult i se vor cere - și te confrunți cu un pericol uriaș de a înlocui viața vie, noua creativitate - cu îndumnezeirea formelor moarte și închiderea, în originalitatea ta Căci poți să-ți iubești atât de mult pe ai tăi, încât să uiți orice altceva și să devii străin de tot ceea ce nu se numește rus și ortodox; într-un asemenea caz nu vă putem lua nimic, veți deveni străini pentru noi Dar deja de multe ori am văzut cum un anumit vânt universal a măturat originalitatea ta, peste originalitatea ta – atât de dragă și înapoiată pentru noi; și atunci ne-ai fost aproape, apoi în rugăciunile tale către Dumnezeu găsim patria noastră, apoi ne-am îndreptat către tine fără frică și dragoste, știind și crezând că nu vom întâlni condamnare și suspiciune, ci încredere și iubire Din punct de vedere spiritual, oamenii se apropie unii de alții doar prin pocăință comună în fața lui Dumnezeu, iar pentru noi comuniunea religioasă deplină este posibilă doar dacă simți păcatele noastre ca pe ale tale și le iei asupra ta, iar noi vom face același lucru în raport cu tine Nu te închide, acceptă și înțelege ajutorul nostru pentru tine în cel mai bun sens, ca un pas al Occidentului în direcția ta și, la rândul tău, fă un pas spre noi ” Aceste cuvinte sentimentale au fost auzit de adunare cu profundă simpatie V V Zѣnkovsky a subliniat că acele întâlniri cu lumea creștină neortodoxă, cat a avut loc în timpul scurtei istorii a Mișcării Studențești Creștine Ruse nu poate fi privită ca întâmplătoare Aceasta este marea milostivire a lui Dumnezeu față de noi, care ne impune o sarcină veselă, deși grea - să mergem spre alte mărturisiri, respectând cu sfințenie fidelitatea față de Ortodoxia noastră natală Mitropolitul Anthony i-a mulțumit lui G G Kulman pentru sentimentul plin de viață pentru Ortodoxie care a pătruns în discursul său Din partea noastră, punctul de vedere al lui G G Kulman trebuie să se întâlnească cu simpatie și încredere deplină Dragostea pentru propria persoană nu poate exclude niciodată iubirea pentru alți oameni Cele mai bune minți rusești au predicat și mărturisit întotdeauna principiul uman al vocației ruse Și trebuie să ne îndreptăm atenția și dragostea spre ceea ce ne leagă, și nu spre ceea ce ne desparte În protestantism, ceea ce este valoros pentru noi este dragostea pentru Sfânta Scriptură și setea de o relație personală cu I Hristos Ambele sunt apropiate de Ortodoxie Prin urmare, acolo unde protestantismul nu se limitează la dorința de a se elibera de disciplina bisericească, ci se străduiește pentru un conținut religios pozitiv, va găsi întotdeauna un sentiment de simpatie caldă și bunăvoință a inimii ortodoxe Semnificația conferinței de la Hogyuv pentru cei care au avut norocul să fie acolo este enormă Lumina cerească, cu care rugăciunea comună la icoana făcătoare de minuni a fost inundată, pătrunsă, luminată, a topit sufletele - iar această experiență religioasă personală, intimă, senzația directă a ocrotirii Maicii Domnului - este o garanție sigură a sfințenia acestei lucrări și ajutorul divin pe calea tineretului rus către Biserică În Mișcarea Hopov, pentru prima dată a perceput profund cuvântul „Frăție”, l-a auzit nu numai cu urechile, ci și cu inima - și această împrejurare, indiferent de neînțelegerile cauzate de ea, este cu siguranță piatra pe care istoria sa ulterioară va fi construit L Zander Biblioteca „Runiverse” CALEA CĂTRE O BISERICĂ CU ADEVĂRAT INTERNAȚIONALĂ Următorul articol a fost scris de dr Samuel Caverton, Secretarul Consiliului Unit al Bisericilor Protestante din Statele Unite ale Americii de Nord, în legătură cu Conferința Mondială despre Creștinismul Practic desfășurată la Stockholm, - august - Conferința mondială despre creștinismul practic, care s-a reunit la Stockholm în august a acestui an, a tratat în esență problema „aplicarii creștinismului în viață” În urmă cu șaisprezece sute de ani, la Niceea, creștinii erau preocupați de formularea unui fundament dogmatic pentru întreaga biserică Conferința de la Stockholm s-a ocupat de o întrebare nu mai puțin dificilă: cum să se realizeze unitatea de spirit în întreaga biserică cu privire la chestiunea semnificației morale a religiei creștine în viața modernă Participanții la conferința ambelor sexe, aparținând celor mai diverse credințe, s-au adunat la Stockholm din toate părțile lumii Faptul însuși al unei astfel de conferințe și faptul că creștinii din toate confesiunile și din toate țările s-au adunat împreună pentru a se gândi la modul de a realiza ca Iisus Hristos să devină Domnul nostru și călăuzitor în toate relațiile reciproce dificile între diferite clase, diferite rase și naționalități, între personalități diferite - chiar acest fapt este foarte semnificativ Meritul incontestabil al conferinței este că a dovedit că grupuri creștine separate, despărțite atât de bariere naționale, cât și de religioase, pot realiza o adevărată unitate lucrând împreună pentru comunitatea creștină A fost o mare tragedie pentru biserică să piardă sentimentul unității universale Și în spirit și în origine biserica creștină trebuie să fie mai mult decât biserica națională Aceasta este o frăție mondială; aceasta este o comuniune conciliară în toate acele țări pentru care Dumnezeu este Tatăl, Iisus Hristos Domnul și Mântuitorul, oamenii sunt frați Dacă acest ideal pare în prezent dincolo de îndemâna Bisericii, atunci nu trebuie să uităm că în primele secole acest ideal era o realitate Deși prima comunitate creștină a apărut și s-a dezvoltat în mijlocul unei atmosfere naționaliste, ea a depășit curând toate barierele naționale Capitolele al paisprezecelea și al cincisprezecelea din Faptele Apostolilor povestesc cum Petru a văzut că alte popoare aparțin frăției lui Hristos, a înțeles că nu are dreptul să numească necurat vreun popor Conștiința acestei catolicități a bisericii a fost exprimată și mai viu de apostolul Pavel, în fața căruia toate barierele și zidurile păreau să cadă În Hristos nu era loc de vrăjmășie între evreu și grec, barbar și „scit, sclav și liber” Biblioteca „Runiverse” Un scriitor necunoscut al secolului al II-lea a rezumat tradiția creștină spunând: „Ce este sufletul pentru ri; la, creștinii sunt pentru lume Sufletul unește tot trupul; Creștinii sunt întreaga lume Ei au primit această numire de la Dumnezeu și nu au dreptul să o schimbe Cum să măsori tot răul făcut Bisericii pentru că a uitat acest legământ, pentru că s-a destrămat în biserici naționale; că adesea statul a căpătat putere asupra lui Și chiar și în cazurile în care în teorie biserica era liberă, spiritul îngust naționalist a dominat-o nu mai puțin puternic Spiritul exagerat de naționalism care caracterizează lumea politică a pus stăpânire și pe biserică și, prin aceasta, a slăbit-o Episcopul Brent din Stockholm a spus corect: „Biserica trebuia să transforme parodia în creștinism, dar ea însăși și-a luat o imagine națională” Acest lucru este deosebit de izbitor în timpul războiului Luteranii germanici ucid frați luterani în America; Austriecii catolici se luptă cu catolicii italieni În timpul războiului, puțini dintre noi realizează că aparținem unei singure frății: ne transformăm în cel mai deplorabil soi de creștini, creștini împărțiți în doi Dar chiar și pe vremea păcii există încă atât de multă diviziune, izolare și absență a adevărurilor a frăției noastre între creștinii din diferite neamuri, că marea noastră credință „în singura sfântă Biserică Catolică” pare o batjocură tristă Conferința de la Stockholm este remarcabilă prin faptul că trezește o nouă credință în posibilitatea frăției bisericești la nivel mondial Aceasta este ceea ce justifică toată munca și toate rugăciunile și toate eforturile care au fost depuse în ea Conferința a fost un indicator magnific al supranaționalității bisericii, mai bine decât lumea modernă nu a văzut nimic Conferința de la Stockholm, așa cum spune, a pășit peste abisul naționalităților și a recunoscut o sarcină comună: să subordoneze lui Hristos toate manifestările vieții lumești Recunoscându-se ca ucenici ai unui singur Domn, acești oameni, diferiți atât ca nume, cât și ca tradiție, diferiți atât în sens religios, cât și în sens național, căutau calea pe care să poată, în lumea modernă, să meargă împreună pe urmele lui Hristos Au existat multe puncte de dezacord, dar la un moment dat toți erau de aceeași părere: toată lumea era foarte conștientă de faptul că popoarele creștine din toate țările trebuie să creeze o asemenea frăție care să nu poată fi distrusă de nicio împărțire a lumii politice Și în această nouă conștiință, care ne-a îmbrățișat sufletele, stă garanția unei mari speranțe pentru pacea lumii și pentru triumful Bisericii Biblioteca „Runiverse” RĂSPUNS LA ARTICOLUL DE N A BERDYAEV DESPRE „EURAZIANI” În articolul lui I A Berdyaev („Calea nr ”), eurasianismul se întâlnește cu o încercare de a aborda în mod conștiincios și imparțial ideologia eurasiatică în esență Și dacă nu este nevoie să răspundem oamenilor care conștient sau inconștient nu vor să înțeleagă eurasianismul, dacă este zadarnic să coborâm la o dispută cu adversarii ale căror arme sunt axa falsă retorice și supraexpunerea, atunci, dimpotrivă, nota critică II A Berdyaev, prin abordarea sa binevoitoare a problemei, solicită un răspuns și ajută la eliminarea unor neînțelegeri Căci „elementele răutăcioase și otrăvitoare care trebuie contracarate” indicate de autor în eurasianism există, în opinia noastră, nu în eurasianism, ci în imaginația criticului Nu este greu, dar cu greu corect, să construiești un imaginar eurasiatic („turc”) din elementele scoase din contextul întregii ideologii și apoi să o distrugi Tentația unei astfel de operațiuni este cauzată de însăși natura eurasianismului, care nu poate fi abordat ca un program osificat gata făcut „În gândirea eurasiaților, categoriile libertății spirituale zboară complet” „Tocmai asta este greșit Ideologia eurasiatică este exact ceea ce simt și înțeleg eurasiații înșiși – un sistem care se dezvoltă liber, determinat de ideile sale principale, dar care nu exclude diversitatea individuală a înțelegerii sale Nu formulele rigide, nu opiniile personale ale cutare sau cutare eurasiatică - aceste vederi pot fi eronate - determină sistemul, ci ideea, în raport cu care formulele joacă un rol auxiliar Se poate spune că eurasianismul prețuiește conciliul chalom și impregnat cu el Principiul conciliar necesită însă libertatea individuală, care în sfera sa nu este deloc echivalentă cu vagitatea Prin urmare, este posibil să înțelegem corect eurasianismul numai printr-o înțelegere simpatică a spiritului său, nu printr-o combinație mecanică de fraze separate, nici prin ridicarea vederilor individuale într-o dogmă eurasiatică generală Efortul sincer (deși în multe privințe nu atinge scopul) a criticului nostru tocmai pentru aceasta face, cred, că discuția cu el nu este inutilă Aparent, în caracterizarea mișcării eurasiatice ca fiind „în primul rând emoțională”, autorul are în vedere exact ceea ce propunem acum Numai că nu vom fi de acord când această „emoționalitate” se identifică cu vag sau simplificare îngustă Iluzia simplificării vine din cealaltă Eurasianismul își dezvăluie ideologia, deloc „schematic simplu și nu Torino (la urma urmei, articolul corespunzător din Cartea II S Trubetskoy se intitulează „Despre elementul turanic în cultura rusă”, și nu despre „Turanianismul în cultura rusă” ) Este obligat să-și abordeze problemele din unghiuri diferite și nu le poate aborda pe toate deodată În procesul dezvoltării creative, ea se străduiește, cel mai puțin, la sistematica externă, mulțumindu-se cu natura sistemică internă a ideologiei sale Dar, fiind un grup activ, cautand si sarcini imediate, puncte de aplicare pentru activitatea imediata, trebuie sa construiasca clar, concis si precis scheme de activitate imediata, temporara, bineinteles, conform timpului dat si justificate N A Berdyaev se înșeală afirmând că „voința” eurasianismului „este îndreptată spre simplificare, spre elementarizare , spre Biblioteca „Runiverse” tradiționalism, temut și suspicios de orice „creativitate” religioasă Nici „spiritul dinamic, tragic al gândirii religioase ruse din secolul al XIX-lea”, nici „problemele complexe” nu ne sunt străine Dar știm că atunci când vine vorba de activitate practică, ceea ce este nevoie este claritate și simplitate, nu probleme complexe care nu pot duce dincolo de articolele de jurnal și dezbaterile publice Și condamnând „generația de la începutul secolului al XX-lea” nu îi condamnăm complexitatea, ci vagul, inactivitatea și lipsa de voință a majorității reprezentanților săi tipici Și suntem capabili să punem și să punem „cu mare acuratețe probleme care sunt importante pentru viitorul îndepărtat și pentru eternitate”, dar nu uităm de azi și vrem să acționăm Dacă respingem născocirile multor intelectuali de la sfârșitul secolului al XIX-lea și începutul secolului al XX-lea (mai mult în limba latină Vl Solovyov și parțial K Leontiev), deci nu „în numele afirmării frenetice și nihiliste a ortodoxiei ruse și a naționalismului rus”, ci pentru că le considerăm eronate, dar aceleași gânduri sunt corecte și, în consecință, ortodocși II A Berdyaev apreciază foarte mult inteligența religioasă rusă din epoca pre-revoluționară — Considerăm necesar să distingem, și nu putem, în rațiune și conștiință, să plasăm decadența înalt estetic-religioasă, latinismul și sofianismul Prin urmare, dacă II A Berdyaev crede că fiul risipitor (intelligentsia) „se întoarce la Biserică și va juca un rol predominant în ea”, ne temem că acest fiu nu va fi în ea Eurasianismul nu neagă utilitatea faptului că Vl Solovyov a reamintit de sarcina, activitatea și libertatea creștinismului Dar de ce „concepția lui teocratică” (ceea ce criticul face), catolicismul său, nu pot fi privite drept erori dăunătoare? De ce este imposibil să-i determinăm cu exactitate greutatea filozofică? „Nu este patriot și național să negi cel mai mare gânditor al tău?” Ei bine, dacă doar câțiva îl consideră „cel mai mare”? Este necesar, în numele patriotismului, să închizi ochii sau, abținându-te să vorbească, să-ți creezi idoli? Disputa cu eurasianismul este inutilă dacă este condusă pe planul meritului Inteligența, vechea generație, are un oarecare „merit” Cine este cu asta certa? Eurasianismul are merite și în prezent și, credem noi, în viitor O evaluare comparativă a acestora și a altora nu poate fi făcută corect de către partea interesată în litigiu; care dintre noi are dreptate, timpul va spune; și este mai bine pentru amândoi să ne susținem propriul adevăr și să ne certăm ca o direcție ideologică cu alta Mai mult, N A Berdyaev vede și rădăcinile eurasianismului în slavofilism, adică consideră eurasianismul un fel de mișcare ideologică rusă „respinsă” de eurasiatici La noi, fără a respinge câtuși de puțin rudenia noastră cu unii slavofili, în special cu A S Homiakov, nu considerăm deloc eurasianismul o „reproducere” a gândurilor vechilor slavofili și, în special, a lui N Ya Danilevsky , deși îl punem foarte bine Eurasianismul diferă deja de Danilevsky prin faptul că subliniază incomparabil mai puternic momentul religios Eurasianismul pornește de la înțelegerea Ortodoxiei ca singura Biserică imaculată, alături de care catolicismul și protestantismul sunt definite ca grade diferite de abateri eretice, deformându-le sarcinile specifice Mai mult, eurasianismul afirmă că în Ortodoxie rădăcina și sufletul naționalului rus și eurasiatic, mergând spre ortodoxie, dar parte a culturii încă necreștine Desigur, afirmarea egalității și echivalenței tuturor confesiunilor creștine este inacceptabilă pentru noi Ortodoxia nu este doar o formă „răsăriteană” a creștinismului, ci și singura Biserică universală Dacă acesta este particularism, îl preferăm „înțelegerii” Dar acesta nu este particularismul, ci singurul universalism adevărat Căci în acest fel generalul abstract este exclus, afirmând astfel nu numai pluralitatea culturilor originare, ci și ierarhia lor, acum încununată de ortodoxul swrazian-rus Vom întoarce reproșul de „nominalism” Căci nominalismul constă în recunoașterea unui fel de creștinism abstract-general, sau în recunoașterea echivalenței confesiunilor Nominalismul și negarea ierarhiei se aud și în apelurile la „universalitate și universalitate rusă”, care practic se rezumă la sloganul: „Europeanizează” Pentru noi, Ortodoxia este universalistă, dar numai în sensul că este pra- Biblioteca „Runiverse” glorificarea Eurasiei și a Rusiei Ortodoxe va fi hegemonul lumii culturale, dacă se va dezvălui pe deplin Este imposibil să considerăm un astfel de concept ca socialism sau „naturalism!” A deduce din aceasta „antipatie și dezgust față de alte popoare” este greșit Aceste concluzii eronate izvorăsc din confuzia planurilor Pentru un occidental (cum ar fi Vl Solovyov și o parte din K Leontyev) care este indiferent față de ortodoxie și cultura eurasia-rusă, universalismul coincide inevitabil cu europenizarea Unitatea armonioasă a culturilor sub auspiciile Evra-Zipsko-rusului, occidentalul o consideră uniformitatea romanico-catolicului (european) Transformând totul rusesc la nevoile europene, el se distanțează organic de rusul original „Întâi europenizează, apoi dezvoltă-ți propriul tău ” În plus, occidentalul este fie - din punct de vedere al complexității problemelor sale - pasiv, fie activ distructiv, precum comuniștii bolșevici, din punctul de vedere al eurasiaticilor, nu „un produs al Răsăritului lui Xerxes”, precum N A Berdyaev sugerează, dar un produs al Occidentului, (vezi „Moștenirea lui Genghis Khan”) Pentru un eurasiatic, scopul aplicării necesare a forțelor este în dezvoltarea unui eurasiatic original, a cărui dezvoltare este o condiție prealabilă pentru înflorirea culturală a lumii Aici, în eurasianism, tendințele teoretice și practice coincid Și este important pentru noi să vorbim în primul rând despre rusă, să facem în primul rând chestia rusească Pentru a nu se estompa în teoretizarea inactivă, este necesar să alegem un moment istoric real și important Va mai fi timp pentru a dezvolta mai detaliat conceptul istoric general eurasiatic Acum este necesar să vorbim despre Rusia Este zadarnic să tragem concluzia de aici că Europa nu există pentru eurasiatici Ea – Dumnezeu să o binecuvânteze – ar trebui să se coordoneze cu Eurasia Dar aceasta este o chestiune pentru viitor Acum Europa romanică pare să moare S-ar putea să se nască o nouă Europă, una germană În timp ce eurasiaticii sunt ocupați cu rudele lor Mai mult, ei extind vechea problemă rusă în direcția altor popoare eurasiatice, încearcă să propună ceea ce a fost omis, vorbesc despre „elementul Turanian”, despre „moștenirea lui Genghis Khan” Dar este greșit să concluzionăm de aici la intenția eurasiaților de a face turul Rusiei și la renunțarea lor la o altă moștenire, moștenirea Orientului elen, deși nu considerăm Occidentul este moștenitorul său, egal cu noi Eurasiaticii nu cred că Rusia este o continuare a Asiei, la fel cum nu cred că „fundamentele universale ale culturii umane sunt străvechi” Rusia are propria sa natură, eurasiatică, și nu europeană, nu antică și nu asiatică, deși a stăpânit moștenirea anticului, asiatic, parțial și european Stăpânindu-l pe cel european, ea s-a rănit în multe feluri, în timp ce Europa romano-catolică a contribuit foarte mult la astfel de pagube și este încă agresivă în raport cu Rusia Prin urmare, practic acum, depășirea otravii europene (mai precis, comunismul rus) iese în prim-plan Și numai cei în care, din anumite motive, conștiința de sine național-rusă este slabă, nu pot vedea urgența unei astfel de lupte Desigur, spiritul europeanismului, adică spiritul catolicismului, este ostil Ortodoxiei și Rusiei (dovada sunt bolșevici-comuniști, a căror genealogie a fost deja bine expusă de Dostoievski) Și trebuie să fie luptați Aceasta nu este deloc o negare a valorilor culturii europene din trecut și a posibilității lor pentru viitor Din păcate, istoria culturii amintește cel mai puțin de idila lui Teocrit Este nedrept să acuzi eurasianismul că se presupune că gravitează către păgânismul popoarelor eurasiatice și este gata să se unească cu acestea împotriva culturii creștine din Occident În primul rând, prețuiește în popoarele eurasiatice nu păgânismul, ci potențiala lor Ortodoxia, totuși, neînțelegând deloc creștinizarea lor în sensul supunerii lor forțate la forma rusă a ortodoxiei, dimpotrivă, străduindu-se ca ei să devină ortodocși din ei înșiși și pe baza culturii lor specifice În al doilea rând, eurasianismul nu se gândește la lumea eurasiatică altfel decât sub conducerea Rusiei ortodoxe În al treilea rând, eurasianismul nu consideră corect să identifice cultura vest-europeană cu cultura creștină Cu toate acestea, pe baza creștinismului, ca una dintre formele sale istorice, cultura occidentală, în esență, a renunțat cu mult timp în urmă la creștinism, pretinzând în același timp că mărturisirea sa este singura formă universal obligatorie a creștinismului Și prin aceasta și prin renunțarea sa la creștinism, Occidentul, în opinia noastră, compromite ideea creștină în rândul păgânismului (cf Biblioteca „Runiverse” misiuni catolice în India și China) N A Berdyaev, admițând că eurasiaticii simt începutul unei noi ere istorice, le reproșează în același timp că au trecut cu vederea „principala trăsătură a ortodoxiei ruse este natura ei eshatologică” Dar, în opinia noastră, eshatologia este o „trăsătură” a ortodoxiei ruse și - N A Berdyaev Nu credem deloc că este dat oamenilor să știe când va veni Antihrist și chiar considerăm o astfel de escatologie ca o particularitate Occidentul romanic, adică acel „provincialism” pentru care criticii ne reproșează La fel de străină ne este și comparația exterioară a epocii pe care o trăim cu cea „elenistică” „Naționalismul” împreună cu criticul respingem, dar credem că viitorul culturii nu trece prin dizolvarea naționalităților în amestecul primar, ci prin dezvoltarea și dezvăluirea naționalităților, în primul rând naționalitățile Eurasiei și rusești propriu-zise L P Karsavin Biblioteca „Runiverse” „AMORȚIȚIE PETRIFICATĂ” (Cu privire la polemicile împotriva eurasianismului ) Multă vreme, a fost evidențiată particularitatea ciudată și „trista” a criticii ruse a ideilor În special, N A Berdyaev a remarcat în mod repetat limitările ei jurnalistice fatale, care interferează chiar și cu simpla recunoaștere și ascultarea gândurilor și opiniilor altor oameni Rareori, și oricât de reticenți, criticii ruși au argumentat și argumentează pe merit - de parcă nu ar fi avut un interes real pentru problemele și subiectele în discuție - O astfel de caracterizare, atât înainte, cât și acum, este de obicei considerată pe nedrept dură, - și, desigur, sunt necesare rezerve pentru aceasta Cu toate acestea, în ansamblu, este incontestabil și adevărat Ar fi necesar să exagerăm și mai mult Nu este vorba despre simpla indiferență sau neatenție În miopia jurnalistică, se dezvăluie un defect spiritual tulburător, se dezvăluie un fel de crăpătură metafizică în spirit Discuția este înlocuită de condamnare sau strigăte de încântare - din lașitate și frică, din frica problemelor care ar trebui să se dezvolte în fața privirii cercetătoare și a gândirii „dificile” În așteptarea acestor dificultăți, conștiința încearcă să se vrăjească, să protejeze tragicul elefantin al realității cu un ecran de vis Această timiditate spirituală poartă adesea o mască a smereniei Dar nu este greu de recunoscut că aceasta este doar o înfățișare În adevărata smerenie există tremur și neliniște, adevărata smerenie se îmbină întotdeauna cu curaj - în smerenie există putere și voință În timiditate nu este cazul În timiditate nu există conștiința importanței a ceea ce este dezvăluit, nu există emoție sfântă înaintea plinătății misterioase a vieții spaima este întotdeauna legat de lipsa de respect pentru ceea ce le este frică II prin urmare trece atât de ușor în încredere în sine și încăpățânare Oamenii sunt întotdeauna încăpățânați din slăbiciune, indiferent cât de îndrăzneață și curajoasă ar părea uneori încăpățânarea Frica și timiditatea sunt propice autoînșelăciunii, împingând pe calea invenției Și în ficțiunile „elevatoare”, lașitatea sapă, parcă într-un oraș puternic Începe o predică de seninătate și prosperitate, - parcă totul în jur este pașnic, bine, calm Azatem aprinde o indignare nobilă împotriva celor care tulbură această liniște și netezime, care îndrăznesc să se îndoiască de această bunăstare și siguranță Iar cei care au văzut secretul amenințător, au simțit haosul agitat sub pământul zdruncinat și avertizează despre acesta, gardienii lumii cheamă și denunță rebeliuni publice, dușmani periculoși ai „ordinii existente” Ott Nu vreau să văd slăbiciune, pentru că un presentiment spune că va fi greu și groaznic de văzut Oh, vreau să plec, sau măcar să dorm Și vai de „oamenii nedormiți”, care îi împiedică și pe alții, slăbiți, să doarmă Miopia publicistică se explică doar parțial prin nivelul scăzut de dezvoltare internă În ultima relatare, opa este o autodeterminare liberă, un fel de dispozitiv de protecție pentru sufletele slabe, un fel de refugiu Publicismul facilitează și simplifică întrebările și, în general, istoria trecutului recent rusesc nu se reduce la o asemenea auto-amânare? op întrebări dificile și tulburătoare de autodeterminare culturală și auto-raportare, intelectualii ruși au fugit și s-au ascuns? Biblioteca „Runiverse” Gentia in „public” Iar cei care au profețit și au prefigurat răsturnările viitoare, care s-au simțit rău, care au cerut reflecție și „căință”, au fost numiți vizionari, reporteri posomorâți de fabule și absurdități din frică? Și până la urmă, cât de multă lipsă de respect vulgară față de viață a fost în asta, insensibilitate față de seriozitatea și profunzimea ei Desigur, se poate și trebuie să țină cont de slăbiciunea și lipsa de voință a altcuiva Dar, în același timp, trebuie să-i recunoaștem direct ca pe un viciu și să-i vindeci La urma urmei, oricât de greu este să rămâi treaz, este necesar Marele popor rus era treaz, deși uneori era foarte înspăimântător, i-a trezit pe alții, a chemat și a simțit necazuri și a prezis-o ! se mai poate înțelege că au fost puțin ascultați în zilele calmului istoric, dar nu sunt ascultați și nu sunt auziți nici acum, când profețiile s-au adeverit și abisul s-a deschis Această încăpățânare cu voință slabă la ceasul decisiv rămâne misterioasă și de neînțeles și devine înspăimântătoare dintr-o credință atât de încăpățânată în auto-amăgire, de parcă s-ar putea fermeca cu adevărat până la punctul de a pierde orice simț al realității și de a se imagina în siguranță în lumea ficțiunii Uitarea și nesimțirea în mijlocul devastării nu numai că amenință cu moartea neintenționată a celor care au uitat, ci hrănește chiar devastarea Dacă există un fel de mână întunecată și sinistră în această devastare, atunci ea este cea care trimite sugestii și vrăji somnoroase, ea este cea care liniștește și hipnotizează sufletele slabe, ea este cea care împrăștie vise roz și speranțe trandafirii Ei lucrează pentru prințul rău al acestei epoci, fără să știe ei înșiși, poate somnoroși și lași, crezând într-un basm despre bunăstare Și, desigur, nu puterea lui pură este cea care îl împiedică să-și vină în fire și să recunoască vinovăția și păcatul Astfel de gânduri se nasc involuntar la citirea literaturii străine actuale Un astfel de gând sumbru este îndemnat și inspirat de actualele atacuri polemice asupra celor care îndrăznesc să intre în rădăcinile religios-metafizice ale ruinei noastre În acest sens, lupta purtată împotriva și împotriva eurasianismului este deosebit de caracteristică Nu am de gând să explic sau să apăr părerile eurasiatice Tocmai aceasta este toată acuratețea controversei și a disputei, că orice explicație și apărare din partea eurasiatică este hotărât intempestivă mena si nepotrivit Sensibili și atenți au înțeles deja, iar dacă nu au fost de acord, atunci au acceptat și s-au gândit la problemele și temele eurasiatice nu mai puțin La urma urmei, în cele din urmă, important nu este ceea ce cred eurasiaticii, ci despre ceea ce gândesc ei - adevărul pe care îl caută și îl văd Principala neînțelegere a disputei constă tocmai în faptul că majoritatea adversarilor nu vor să caute deloc adevărul și tocmai anxietatea căutării lor este executată la eurasiatici Oponenții vor să sugereze că nu există nimic de căutat și nimic de căutat Vor să simplifice și să reducă misterul revoluției ruse, vor să demonstreze că nu are rădăcini, nu are fundamente istorice drept penal Și, prin urmare, sunt entuziasmați și chiar amărâți de orice reamintire a surselor și începuturilor mai profunde - consideră că astfel de mementouri trebuie oprite și oprite cu orice preț O astfel de imagine a comportamentului este inspirată din nou de slăbiciune și lașitate Căci, desigur, este mai dificil să te lupți cu o boală spirituală decât cu „simple” răutăți și huliganism Oponenții eurasianismului, se pare, se tem instinctiv că, dacă diagnosticele eurasiatice sunt adevărate, atunci renașterea va necesita o astfel de terapie, care necesită mult curaj, lepădare de sine și credință, dar nu le găsesc în ei înșiși Cu alte cuvinte, le este frică că atunci va necesita prea multă schimbare și se va întoarce în spirit Și de aceea este necesar să-i forțăm pe cei care tulbură somnul prematur să tacă În cele mai multe cazuri, ei nu ne opun deloc - noi, eurasiaticii, suntem atacați, atacați cu răutate, furie, entuziasm, batjocură, supărare Discuția este înlocuită cu condamnare nefondată Analiza este înlocuită de o selecție de cuvinte și fraze individuale, indiferent de legătura dintre vorbire și gândire - și se pare că adversarii nu au deloc voința de a înțelege În polemici întâlnești multe cuvinte și strigăte puternice, iar în contrast, tinerețea argumentelor, a probelor sau cel puțin a provocărilor, iese și mai clar în evidență Ca în autojustificare, mulți adversari remarcă în treacăt că, des- Biblioteca „Runiverse” Să nu pierdem timpul aruncând prostii eurasiatice, ignoranță și răutăți , "secante și insecte" Cu o astfel de întorsătură a polemicii, devine firesc unilateral Nu este, strict vorbind, nimic nou în asta Obiceiul inteligenței ruse a fost de multă vreme să înlocuiască discuția cu denunțarea și aluziile ambigue la intenția răutăcioasă a inamicului Iar lipsa de respect pentru adevărul căutat nu s-a exprimat în nimic atât de mult decât în acest dispozitiv polemic, ci doar din cea mai mare slăbiciune și totală lipsă de credință poți să te convingi că îți vei justifica părerea și vei infirma inamicul dacă-l vei proclama să fie răutăcios și să-l batjocorească Este curios că atacul asupra noastră este efectuat de un front închis și comun; si intr-un mod ciudat, cei mai eterogeni publicisti, hotarat incapabili sa se puna de acord intre ei asupra ceva pozitiv! , realizeaza unitatea intr-o negare zgomotoasa si furioasa a „ereziei” eurasiatice În sensul exact al cuvântului, eurasiaticii sunt înconjurați de un sistem inamic: sunt considerați rău intenționați de toată lumea, de la extrema „dreapta” până la extrema „stânga” – și este chiar surprinzător cum toți sunt de acord în această evaluare Desigur, diferiți oponenți imputa lucruri diferite, dar fără excepție sunt angajați în imputare Unii imputa reacție, alții - revoluție; altele, doar ignoranță și frivolitate, totuși, tot albe sau roșii II toată lumea este convinsă că rămâne doar condamnarea și executarea rapidă a sentinței: cu alte cuvinte, — cu orice preț să forțezi tăcerea Nu merită să deslușești toate complexitățile și întorsăturile acestei „judecăți a celor nedrepți” În cele din urmă, ideea nu este deloc că tocmai eurasiaticii nu sunt ascultați și nu înțeleg, că gândurile lor sunt interpretate la întâmplare, că le atribuie ceva ce nu au spus și care poate ușor fi infirmat sau inspiră frică Dar chiar această înlocuire a raționamentului cu abuz ne face să ne gândim: de ce, de fapt, într-un an atât de teribil și responsabil de pastoral, rusesc, atât de multe Nu vreau să mă cert pe fond Și se poate înțelege, de asemenea, motivul mâniei și furiei din acea parte, unde libertatea este identificată cu lipsa de Dumnezeu, democrația cu teomahismul și sunt numite sub steagul „victorios” al umanismului ateu Astfel de obiecții nu fac decât să-i întărească pe eurasiatici, ei dovedesc corectitudinea previziunilor lor, dimpotrivă Dar denunțul ostil din partea predicatorilor naționalismului și a apărătorilor credinței, care văd semnul Satanei în furtuna revoluționară, este hotărât de neînțeles Și acest lucru poate fi explicat doar prin miopie liberă și lipsă de dorință de a vedea Realitatea este prea dură pentru ochii visătorilor și ei o îmbracă cu un mit curcubeu: vai de cei care strigă că regele este gol Cu cât te gândești mai mult la aceste „frumuseți polemice”, cu atât ești mai convins că le inspiră un fel de manilovism spiritual – inocent la prima vedere, în esență este extrem de otrăvitor Practic decisiv pentru orientarea religios-metafizică în ceea ce este se întâmplă este tonul liniștii minții și percepția lumii De aceea noi, „eurasiaticii”, am subliniat încă de la început că judecățile noastre se formează pe baza unei viziuni catastrofale asupra lumii, că primul și principalul lucru pentru noi este viziunea tragediei istorice Și tocmai cei care ni se opun, nu văd și nici măcar nu vor să vadă această tragedie, oameni de un temperament idilic Ei fie râd de catastrofism, fie ridică din umeri condescendent; în ultimă instanţă, îi regretă pe cei învineţiţi de necazurile lumeşti Ei sunt incapabili să înțeleagă adevărata tragedie a vieții Sunt gata să respecte anxietatea altcuiva, dar se vor grăbi să explice toată lipsa ei de temei De aceea, oponenții noștri ridică îndoieli eurasiatice cu privire la fermitatea culturii europene și la bunăstarea vieții europene din motive trecătoare și emoționale - fie pentru teama de „atrocitățile” războiului mondial, fie un tribut în resentimente filistin la grosolănie de străini și de conserve aliate stricate Nu le trece prin minte că este posibil și necesar să se gândească la soarta finală a culturii europene - chiar li se pare pur și simplu Biblioteca „Runiverse” sacrilegiu În judecata trecutului istoric, ei văd doar sălbăticie și ignoranță În asta, din nou, nu este nimic decât slăbiciune Oponenții noștri par să impună un tabu Europei, poate pentru că nu sunt siguri că idolul lor va trece testul critic Curajul adevărat nu se teme de judecată Și a vorbi despre declinul european nu înseamnă a respinge Europa, a nega realizările și isprăvile ei Eurasiaticii, nu mai puțin decât vechii slavofili și Dostoievski, sunt gata să respecte isprava laborioasă a Europei și să-i plângă melancolia și căderea Ei vorbesc despre boala Europei, și nu despre nesemnificația ei Iar consistența gândirii nu cere deloc de la cel care vorbește despre criza culturii europene să-l respingă atât pe Dante, cât și pe Shakespeare și pe Hegel și pe Kant și să-i considere neîntâmplări Cu toate acestea, pe de altă parte, recunoașterea semnificației lor nu înseamnă încă ridicarea lor la canon și acordul necondiționat cu ei Istoria culturală a Europei combină atât lumina, cât și umbra Vedem istoria Europei în perspectiva istoriei lucrării lui Hristos pe pământ și, respectând sinceritatea isprăvii pasionale a Europei, din respect pentru ea nu închidem ochii asupra morților fără speranță capetele căii occidentale și nu tăceți eșecul european Cu toate acestea, nu este deloc ceea ce vorbesc și se gândesc adversarii noștri Nu cele sacre și cele mai bune din Europa, ci cultura europeană autentică îi inspiră reverență și, prin urmare, în admirația lor pentru Europa, ei sunt servili, nu liberi Ei nu au un sentiment despre problematica vietii culturale Pentru ei, cultura este ceva terminat și întărit, iar sentimentul însuși al mobilității culturii li se pare suspect Căci ei cred într-un fel de formă atotsalvatoare - li se pare că tot răul care încă persistă și acționează în viața europeană este păstrat și acționează în ciuda victoriilor culturale Ei nu simt și nu înțeleg responsabilitatea reciprocă în viața istorică) Ei nu vor să înțeleagă că slăbiciunile europene nu sunt întâmplătoare la origine, ci au rădăcinile culturale și istorice cele mai adânci Se poate spune că cultura europeană în sensul propriu al cuvântului nu este nimic pentru ei Opp se înclină înainte civilizație: cultura motociclistă și parlamentarismul, „americanismul” sau democrația le sunt în orice caz mai dragi decât Dante – astfel de nume le dau doar pentru acoperire Patosul lor este patos publicistic, patos, filistin și om de afaceri În cele din urmă, se înclină doar în fața forței și puterii baionetei europene Armele europene, asta cred ei Și protejează Europa de prostiile eurasiatice!Numai pentru că visează la notoria intervenție Acea melancolie europeană de care era bolnav Dostoievski, nu vor să știe Le este frică să nu le reamintească: ce se întâmplă dacă Europa se dovedește a fi bolnavă și intervenția nu are loc Atunci, atunci, totul s-a terminat Pentru că ei nu cred absolut în Rusia Aprofundarea și sofisticarea spirituală li se pare nu numai că nu sunt practice, ci și extrem de dăunătoare Ei văd că soluția problemei ruse se transformă pe ei înșiși și pe întregul popor rus în orășeni și oameni de afaceri Mi se pare că în vremea încercărilor, toate problemele spirituale, religioase și metafizice ar trebui lăsate o vreme deoparte, ca un lux inutil și inutil Cu o liniște ciudată, ei prevăd și așteaptă o viitoare scădere a nivelului spiritual al Rusiei, când toate forțele vor fi cheltuite pentru restabilirea bunăstării materiale Ei chiar se bucură de un asemenea capăt al idealismului fără temei „Sunt multe contradicții în toate acestea, dar inconsecvențele logice sunt pe deplin combinate cu coerența psihologică a unei singure dispoziții Patos cultural, adversarii noștri au doar cuvinte, dar în sufletul lor sunt locuitori surzi Admirația lor imaginară pentru Europa acoperă doar neatenția lor profundă și lipsa de respect față de soarta ei tragică Și, prin urmare, nu pot înțelege și dezvălui istoria ei, soarta ei Ei neagă că socialismul se dezvoltă din cele mai profunde începuturi europene, că infecția comunistă a venit din Europa Și, prin urmare, nu numai că o pot depăși, ci pur și simplu o explică De aici, inconsecvența și neclaritatea judecăților lor cu privire la devastarea Rusiei și despre europenizarea Rusiei, despre relația Rusiei cu Europa Ei cred în Europa ca într-o mumie, dar în atitudinea lor creativă față de ea, par să fie deja în pericol Și încearcă să înțeleagă soarta Rusiei și Biblioteca „Runiverse” imaginează-ți idilic Și, pe de o parte, orice discuție despre păcatele și ulcerele rusești li se pare o încercare ticăloasă asupra trecutului glorios Pe de altă parte, acest trecut se reduce pentru ei doar la „Rusia imperială” Într-o oarecare confuzie, ei repetă nume individuale: acum vorbesc despre Petru cel Mare, acum despre Pușkin, acum despre Stolypin Și nu este clar de ce încearcă să idealizeze acest trecut Dulceața amintirilor confortabile este de înțeles pentru toată lumea, dar a trecut prea mult timp de când conștiința tragică s-a trezit în sufletul rus Și nu interferează deloc cu patriotismul, la fel cum nu a interferat cu Gogol, Homiakov, Dostoievski Dragostea pentru patrie nu presupune deloc uitarea de „războaiele lui Cain ” Numai plinătatea memoriei istorice aduce îndrăzneală și voință creatoare, doar că asigură împotriva fricii Numai ea explică geneza internă a devastării rusești, duce la rădăcinile sale și, prin urmare, deschide calea către renașterea și răscoala în spirit Aici trebuie explicate multe, dar odată pentru totdeauna trebuie să încetăm jocul înspăimântător al cuvintelor - o dată pentru totdeauna trebuie să încetăm să mai înspăimântăm cu cuvântul: „revoluție” Până la urmă, aproape toată polemica „de dreapta” împotriva eurasianismului se rezumă la această intimidare verbală Eurasiaticii, spun ei, „acceptă” revoluția și, prin urmare, nu sunt doar bolșevici, ci chiar pugacioviți Nu este deloc dificil să asurzi locuitorii nepregătiți cu astfel de exclamații teribile, este mult mai dificil să le susținem Inutil să spun că aceasta este o minciună deliberată Eurasiații au explicat în mod repetat în ce sens nu „acceptă”, ci iau în considerare revoluția și, desigur, nu există „probolșevicism” în înțelegerea noastră Nu există nicio simpatie pentru spiritul rău al revoluției, în recunoașterea rădăcinilor sale istorice La urma urmei, a reduce întreaga revoluție la intențiile rele ale comuniștilor de partid înseamnă, în primul rând, a refuza să o explici - decât dacă cineva crede în atotputernicia liderilor comuniști și, în al doilea rând, —să scape de nevoia unei lupte creatoare și spirituale cu aceasta Nu degeaba astfel de „contrarevoluționari” reduc sarcina de a lupta împotriva bolșevismului la dimensiunea unei expediții punitive, ca și cum, de fapt, totul se va hotărî când vor fi spânzurați câteva sute de „ticăloși” În esență, o astfel de „respingere” este o acceptare autentică, iar o astfel de opoziție este o nerezistență autentică Din nou și din nou ne întâlnim cu slăbiciune de spirit: ei simplifică problema revoluției pentru a justifica simplificarea și ușurarea comportamentului lor În această justificare merg foarte departe, repictează toată istoria Rusiei!, cu vopsea roz Nu există nicio „indulgență” a elementului satanic, convingerea eurasiatică că afecțiunile istorice ale Rusiei au fost dezvăluite în revoluție Că se pregătea de multă vreme și încetul cu încetul, cu sau fără conștientizare Este absolut de neînțeles cum se poate depăși bolșevismul din boboc dacă nu-i smulge rădăcinile spirituale Prin extinderea cercului acelor „vinovați de revoluție”, eurasiaticii cresc astfel șansele de succes a luptei Oponenții văd în aceasta doar o încercare la vechea glorie Dar a considera, să zicem, Petru cel Mare un geniu fatal nu înseamnă a-i nega isprava Și a-i ridica începuturile multor necazuri rusești nu înseamnă a-i diminua semnificația statului În general, pictura cu o singură culoare trebuie abandonată Recunoaștem o mulțime de lucruri împuțite și întunecate în viața rusă din perioada Petersburgului, dar acest lucru nu ne împiedică deloc să vedem prin ceață și lumina dătătoare de viață, care în mod repetat și în diferite moduri au cucerit și cucerit puterea de întuneric În orice caz, există un realism mult mai sobru într-o astfel de viziune decât într-o idealizare de neîncredere a trecutului, decât în autojustificare și transferarea vinei asupra unor executori ai destinelor malefice În același timp, nu este în niciun caz posibil să identificăm întreaga Rusie modernă cu planul comunist pentru aceasta Desigur, în S S S P există și Rusia Ea nu a murit sub o mască comunistă și, în plus, este încă atât de vie și de capabilă încât trăsăturile strălucitoare ale unui chip viu se văd adesea prin mască Pot spune S S S R mai există tocmai pentru că Rusia mai există În această mărturisire, oponenții noștri vor vedea, desigur, o nouă plăcere față de bolșevici - Într-un mod ciudat, contrar realității, au luat cuvântul bolșevicilor, au crezut că ei (bolșevicii) au reușit să omoare complet sufletul rus Pașa urmează-i Biblioteca „Runiverse” adversarii identifică S S S P cu toată Rusia Tot aceeași slăbiciune și necredință arată în asta Dintr-un obicei nerezonabil, iată o țară, pământul este identificat cu puterea, de parcă puterea ar fi atotputernică Pe vremuri, s-a susținut că, din moment ce există un țar, atunci toți monarhiștii, cu excepția câtorva „dușmani interni”, și, prin urmare, totul este în regulă - și din cauza acestei miopi au trecut cu vederea moartea rusului regat, au trecut cu vederea propria lor lucrare pentru moartea ei Și acum ei discută conform vechiului model: din moment ce Comitetul Executiv Central al Rusiei și Consiliul Comisarilor Poporului sunt la Moscova, înseamnă că toată lumea din Rusia este deja un răufăcător și, prin urmare, „dragostea pentru Patrie” necesită, spun ei, răutate față de toată Rusia de astăzi De aici se naște ideea unei expediții punitive - Nu este deloc necesar să explicăm în detaliu că credința în inepuizabilitatea puterii ruse nu include recunoașterea cauzei bolșevice ca o faptă bună Dar nici despre asta nu vorbim Este destul de clar că multe s-au schimbat în Rusia în ultimii ani Opoziția față de bolșevism nu necesită în niciun caz recunoașterea faptului că totul s-a schimbat pentru a le face pe plac sau în folosul bolșevicilor și la cererea lor Acțiunea istorică nu coincide întotdeauna pe deplin cu intențiile individuale Desigur, multe culturi malefice au apărut în Rusia, multe vor trebui smulse și tăiate În niciun caz nu ar trebui să subestimați îmbrăcămintea, degenerarea, depravarea Cu toate acestea, nu există motive pentru a afirma că totul în Rusia este supus eradicării Acolo cresc și lăstari fertili Sufletul rusesc nu s-a epuizat încă În plus, fără să știe ei înșiși, bolșevicii lucrează în mare măsură pentru oponenții lor nu numai pentru că „cu cât mai rău, cu atât mai bine”, și prin presiunea lor excesivă își pregătesc opoziție; ci pentru că multe dintre evenimentele lor sunt de fapt postările conduc la rezultatele lor, direct opus intenției lor Nu se poate bucura de persecuția Sfintei Biserici, dar trebuie să recunoaștem că în creuzetul martiriului s-a luminat sufletul rusesc și s-a temperat credința rusă Desigur, bolșevicii nu și-au dorit deloc triumful Bisericii și totuși, în S S S R , Biserica Rusă a înflorit ca toiagul lui Aaron, cu greu mai mult decât în Rusia Petersburg - Toate acestea sunt foarte dificile Nu te poți consola cu presimțiri vesele Rusia mai trebuie să fie eliberată, cucerită și respinsă în spirit Dar această bătălie va avea succes doar dacă este o bătălie pentru Sfânta Rusă, dacă vom îndrepta loviturile chiar la rădăcină Este necesar să înțelegem că S S S R nu începe în octombrie, ci mult mai devreme, și își smulge ultimele rădăcini Despre asta vorbesc eurasiaticii, iar asta li se pare oponenților noștri o calomnie a trecutului Într-un mod ciudat, lumina și umbrele sunt distribuite între ele: în trecut, adică în Rusia imperială, ca și în Europa, ei văd doar lumină; iar în timpurile moderne, i e în patria noastră – numai întuneric Și astfel inima lor deja slabă este epuizată În zilele noastre, în primul rând, trebuie să luptăm împotriva autoînșelăciunii Nu trebuie să ne ferim de realitate Frica este cucerită prin credință, nu prin închiderea ochilor Într-o ispravă spirituală, ne vom recâștiga patria, și nu prin idealizarea trecutului Pentru curaj trebuie să ne rugăm acum Și mai mult ca niciodată, ei trebuie să strige: izbăvește-ne, Doamne, de orice neglijență, și lașitate, și uitare și nesimțire împietrită George V Florovsky Praga Cehă , septembrie Biblioteca „Runiverse” SCRISOARE CĂTRE EDITOR „CĂI” P P Suvchinsky, L P Karsavin, G Florovsky, P Savitsky, Prinț N S Trubetskoy, Vl N Ilyin și răspunsul prințului Gr N Trubetskoy După ce ne-am familiarizat cu numărul al revistei „The Way”, am găsit-o în articolul cărții G N Trubetskoy la paginile - următoarele rânduri: „La urma urmei, citim într-o colecție rusă o analogie între catolicism și bolșevism! Faptul că astfel de afirmații pot fi făcute în mod serios este doar o dovadă a impresionabilității extreme și nu mai puțin a lipsei de familiaritate elementară cu subiectul asupra căruia se face o astfel de judecată Un astfel de raționament este conceput pentru un mediu semieducat în care șirurile naționale sunt entuziasmate ”și etc În ceea ce privește esența problemei atinse în aceste rânduri, noi, ca membri ai revistei, considerăm că este de datoria noastră să subliniem că împărtășim analogia dintre latini și bolșevici, care este dată în colecția „Rusia și Latipstvo” ", pp - „Trebuie să se înțeleagă că, într-un anumit sens, bolșevismul și latinismul — Internaționalul și Vaticanul — sunt, istoric și empiric, camarazi de arme și aliați Căci ambele aceste forțe invadează fortăreața Spiritului Ortodox – și aceasta este fortăreața prin care Rusia este întărită ” Religios și interior, latinii nu sunt identici cu bolșevicii „Cei care îl cheamă pe Domnul nu pot fi identificați cu dușmanii Săi, indiferent cât de sus s-ar ridica mândria și cât de departe merg perversiunile celor dintâi ” „Și dacă, mergând pe calea iertării și iubirii adevărate în raport cu latinii, Biserica Ortodoxă și poporul ortodox ar putea contribui la rușinând înclinația rea din latinism - fie ca aceste căi să fie binecuvântate! ” După cum puteți vedea, această analogie polinomială și în această formă polinomială nu poate servi, în opinia noastră, drept bază pentru imputarea autorilor acestei analogii a acelor calcule demagogice despre care vorbește cartea G N Trubetskoy Articole cartea lui G N Trubetskoy încheie cu următoarele cuvinte: „Este imposibil să nu te înclini în fața acelei puteri a idealismului și a milei, care face asemenea minuni în Biserica Catolică, ascultătoare de chemarea Păstorului ei Suprem Mă bucur că îmi pot încheia nota la fel cum am început, cu o expresie de profundă sinceră recunoștință față de Biserica Catolică, în frunte cu E S Papa și un reprezentant atât de nobil al ei precum pr d'Herbigny „Cunoașterea umflă, dar dragostea zidește ” Împărtășind un sentiment de recunoștință reprezentanților Bisericii Romane pentru ajutorul pe care îl oferă poporului rus, deoarece acest ajutor nu este legat de scopurile prozelitismului latin, vedem în cuvintele menționate ale cărții G N Trubetskoy este ceva mai mult decât simpla recunoștință și, cu această nuanță a gândirii sale, datorită tăriei sentimentului principalului nostru datori ortodox, nu putem în niciun caz să fim de acord P P Suvchinsky L P Karsavin G Florovsky P Savitsky kn N S Trubetskoy Vl N Ilyin Biblioteca „Runiverse” Răspuns la scrisoarea eurasiaților Așadar, șase scriitori eurasiatici au considerat necesar să acționeze în mod colectiv pentru a declara că „împart acea analogie între latini și bolșevici, care este desenată în colecția „Rusia și latinismul” la pp - ” La pagina a aceleiași culegeri, într-o notă, se spune că termenul de „latinism” este folosit în el „pentru a desemna credința creștină, în frunte cu Napa romană”, cu alte cuvinte, catolicismul Care este această analogie? - În faptul că din punct de vedere religios și intern latinii nu sunt identici cu bolșevicii, totuși, într-un anumit sens, bolșevismul și latinismul - Internaționalul și Vaticanul - în raport cu istoricul și empiric, sunt camarazi de arme și aliați Căci ambele forțe invadează fortăreața Duhului Ortodox – și aceasta este fortăreața prin care Rusia este întărită ” Eurasiaticii resping reproșul meu că un astfel de raționament este conceput pentru o masă semieducată în care corzile naționale sunt entuziasmate În aceste câteva cuvinte, aspectele pozitive și negative ale eurasianismului sunt reflectate caracteristic Aderarea la ortodoxie și dragostea pentru Rusia - adică, în esență, tot conținutul pozitiv al eurasianismului Originalitatea eurasianismului nu constă în aceste simple principii inițiale, ci în acele construcții pe care deseori le deduc din ele cu ajutorul logicii pur sofistice Ortodoxia conține în sine plinătatea adevărului În consecință, tot ceea ce stă în afara lui și nu este identic cu el este de la cel rău Catolicismul caută să convertească B , credința sa, la toți necreștinii, inclusiv la ortodocși Încălcând fortăreața spiritului ortodox, care face Rusia puternică, este un aliat și coleg al bolșevismului, care vrea la fel Acest argument simplificat, în aceeași ordine a logicii, poate fi contracarat de un altul, la fel de simplificat: bolșevismul invadează totul, fără excepție, religia Dar fiecare dat religia, considerându-se singura adevărată, „încălcă” „fortăreața spiritului” tuturor celorlalte religii, atunci când își desfășoară activitatea misionară inerentă esenței fiecărei religii (inclusiv Ortodoxie) în raport cu alte religii În consecință, fiecare religie este un aliat și însoțitor al bolșevismului împotriva altor religii De fapt, întrucât, conform recunoașterii eurasiaților înșiși, catolicii și bolșevicii nu sunt identici din punct de vedere religios și intern, atunci relația lor cu Ortodoxia nu poate fi definită printr-un termen identic, deoarece această relație este determinată de conținutul intern al fiecăruia dintre ei , altfel se dovedește a fi o analogie verbală încordată pentru „țelurile oficiale Pentru bolșevici, orice religie este un opiu pentru popor Prin urmare, „tentativele” lor de asasinat sunt îndreptate nu numai împotriva Ortodoxiei, ci împotriva tuturor religiilor în general Dimpotrivă, oricât de adânci sunt diferențele dintre catolicism și ortodoxie, pe lângă conflictele confesionale dintre ele, există și solidaritatea creștină Această solidaritate l-a făcut pe cardinalul Mercier să se prezinte ca un susținător convins al cruciadei împotriva bolșevicilor și a papei a făcut apel la creștinii din întreaga lume să doneze oamenilor înfometați din Rusia, excluzând propaganda din aceasta Desigur, indiferent de modul în care am evalua conținutul pozitiv al catolicismului, noi, ortodocșii, nu putem decât să recunoaștem un anumit defect al acestuia Prin urmare, orice încercare de unire trebuie să întâmpine o respingere fermă din partea noastră, dar lupta împotriva unor astfel de fenomene nu justifică defăimarea catolicilor, ci așa este echivalarea lor cu bolșevicii în raport cu aceștia și alții cu Ortodoxia „Într-un fel, bolșevismul și latinismul – Internaționala și Vaticanul – sunt din punct de vedere istoric și empiric camarazi de arme și aliați”, spun eurasiaticii „Războiul a epuizat finanțele și poate și rezervele de energie ale marilor popoare din Europa și din Lumea Nouă”, a scris Biblioteca „Runiverse” Cardinalul Mercier, în discursul său pastoral cu un apel la donații pentru cei înfometați din Rusia, „altfel nu se poate explica modul în care eroica noastră Belgia, Franța, Polonia, Marea Britanie, Statele Unite, popoarele și guvernele sunt prezente fără o explozie de indignare și în inacțiune la măcelul generosului aliat al lor de ieri; permit unei hoarde de tâlhari, condusă de o bandă internațională, să-și ducă delirul comunist nebun în sânge, jaf și blasfemie”, acestea sunt cuvintele unuia dintre cei pe care eurasiații îi numesc asociați și aliați ai bolșevismului „Nu uitați”, a adăugat cardinalul, „că evlavioșii preoți și episcopi posedă, în ochii Bisericii romano-catolice, caracterul preoției lui Hristos” Răspunzând într-o scrisoare adresată președintelui Comitetului Național Rus la acuzațiile de folosire a carității în scopuri propagandistice, același cardinal Mercier a subliniat că Papa a exclus toată propaganda de la organizarea asistenței pentru foameții din Rusia „Desigur”, a scris el, „luăm la inimă, la fel ca dumneavoastră și împreună cu voi, reunirea Bisericilor, veșnic dragi sufletelor credincioase”, dar o dorim doar cu condiția respectului necondiționat pentru conștiința vecinul nostru Este aproape un an când dintre tinerii tăi sunt stabiliți într-un cămin și urmează cu sârguință un curs la Universitatea Catolică din Louvain: întreabă-i dacă a existat măcar o încercare de atac la conștiința religioasă? Când mi-am scris nota, care a provocat obiecții din partea eurasiaților, nu am făcut-o Am crezut că, în general, este necesar să se dovedească nedreptatea afirmațiilor că se poate face o analogie între catolici și bolșevici, în orice privință Cu acea ostilitate inveterata care exista impotriva catolicilor, elucidarea adevarului poate fi o sarcina ingrata, dar este dictata de constiinta „principala noastra datorie ortodoxa” nu mai putin decat gelozia nu este conform ratiunii, sau citirea in sufletul altcuiva ceea ce nu este scris în ea la care eu personal · nu consider posibil să răspund În multe declarații ale eurasiaților, există practic un sâmbure de adevăr Dar în dezvoltarea construcțiilor sale, această pondere se generalizează în adevăr complet și devine o afirmație falsă Aceasta este o caracteristică a tuturor teoriilor paradoxale Paradoxurile și jumătățile de adevăr sunt mult mai ușor de asimilat cititorilor emoționali decât judecățile și estimările obiective „Premoniții și realizări” este subtitlul pe care eurasiaticii l-au prefixat primei lor colecții Nu privesc deloc noua tendință tânără cu o condamnare radicală și cred în sinceritatea multor premoniții ale sale Premonițiile preced adesea convingerea conștientă, dar nu o pot înlocui niciodată Pentru a obține „realizări” eurasiaticii trebuie să stea pe terenul unor fapte strict verificate și să facă o muncă științifică reală Nu există altă cale pentru tendința care pretinde să dezvolte o nouă viziune asupra lumii și să revizuiască întreaga istorie a Rusiei Kya Grigori Trubetskoy Biblioteca „Runivers” Nebunia și VѢRA, Nebunia pentru un credincios este un alt concept decât pentru un psihiatru Cabala o numește „rearanjarea lămpilor” Acest lucru se aplică mai ales acelui tip de boală, care apare și dispare în mod misterios, care este generată nu de procese organice, ci de legile eterne ale sufletului Diferența sufletelor și originalitatea naturii lor determină cursul acestei boli, care este esențial religioasă și se dezvoltă din împărțirea omului între bine și rău, între Dumnezeu și păcătoșenie Discordia minții necredincioase și sufletul debordant de conștiința vinovăției este trăită aici - tragedia mistică a sufletului - nu doar ca o viziune în adâncurile ascunse ale lumii spirituale, ci ca o realitate vie Mintea este bifurcată și în compoziția sa cea mai înaltă este transferată în sferele spirituale ale ființei, dar sufletul trebuie să urmeze calea suferinței și a mântuirii Ultimul acord este credința care a devenit cunoaștere Fără a nega tabloul clinic al bolii, vreau să subliniez dincolo de el către lumea cea mai interioară, nesupusă considerației raționaliste și, mai ales, explicației Conștiința unei persoane normale, legată de o ordine predeterminată, se desfășoară în moduri obișnuite Dar acum o mână invizibilă rearanjează luminile pe drum fără să le stingă – iar ordinea anterioară este încălcată, așa-zisa viață normală este încălcată – și mai apare ceva: „nebunia” Mintea cade în abis, neînțelegând simțul comun al vieții Puterea de până acum adormită a noii conștiințe este eliberată din legăturile ei; sufletul aruncă lanțurile strânse și rupând linia, își urcă în lumea ireală, aproape de cea mai înaltă realitate Nebunia este o catastrofă teribilă, un șoc violent teribil pentru întreaga ființă, ca un cutremur, care aruncă flăcări și lavă întunecată din adâncuri și zdrobește suprafața Dar boala în sine este doar o manifestare a incidentului original și semnificativ: răzvrătirea spiritualului, erupția vulcanică a lumii interioare Un vas imperfect trebuie spart, astfel încât într-un volum nou, extins, să poată primi și conține un conținut mai mare În numele unei naturi mai perfecte, natura inferioară, imperfectă este zdrobită Tot ce este limitat, tot ce este neînsuflețit și în descompunere este șters și spălat în fluxul de foc al chinului etern În dureri chinuitoare se naște o lume nouă Nu numai pe drumul către Damasc Domnul se descoperă omului Și în pereții casei galbene pândește iesle binecuvântată din Betleem Într-o flacără spinoasă, sufletul bolnav cuprinde legea dumnezeiască, pentru ca, după izbăvirea ei, să se închine în fața miracolului iubirii cerești Poate acesta este sensul metafizic al unei astfel de boli - Sensul său religios este suferința răscumpărătoare Trecând prin toate cercurile iadului, sufletul plătește tribut cu sângele său pentru păcatele trecutului și pentru mila în viitor Astfel, boala este cea mai puternică experiență religioasă: o revelație a lumii invizibile și o inițiere în misterele ființei spirituale: moartea și învierea Și mai devreme deja un om trăia într-un fel de vag presentiment; tot ce vedea i se părea invalid — oamenii erau marionete pe fire artificiale Sentimentul sensului ascuns a tot ceea ce s-a întâmplat a crescut irezistibil; Mai lent Biblioteca „Runiverse” sângele curgea în vene, vise profetice au apărut, intuiții au fulgerat Și apoi, deodată, cortina s-a ridicat, A început Divina Comedie ! În același moment, firul care leagă sufletul de lumea înconjurătoare se rupe, - nimeni nu mai știe ce se întâmplă în acest suflet, - comunicarea este imposibilă, nu există cuvinte, - s-a deschis un abis între lume și suflet Singur și izolat, spiritul omului intră pe drumul anevoios și periculos al pasionatului său, prin labirintul transformărilor O încercare îndrăzneață și zadarnică pare să fie dorința de a descrie această lume ireală a celei mai reale suferințe *) Privat de balul mântuitor al Ariadnei și de sprijinul iluminatorului Vergiliu, sufletul singuratic s-a pierdut în spațiul lumii, parcă respins de Dumnezeu și univers, parcă sortit întunericului și diavolului Distrusă și umilită până la ultimele limite, ea se prăbușește pe pământ, chinuită și chinuită de toate chinurile iadului, mânată de furii, trădată ea și altora pentru profanare, și nu există moarte și nici polițiști! În această serie febrilă de experiențe nu există răgaz, nici oprire, - timpul a încetat să mai fie, - și din orice succesiune, în mijlocul chinului, într-un mod de neînțeles, sufletul tremură în apropierea Divinului În fața vinovăției sale, dezvăluită într-o mărturisire involuntară, ea se înfioră în fața viziunii frumuseții și armoniei cerești Cufundată în veșnicie, a încetat să mai fie, a devenit doar spectatoare, deși chinul ei nu se oprește; - sufletul absoarbe inconștient cunoașterea Universul sună cu tristețe dionisiacă, tot ce se creează este însoțit de ritmurile unui imn extatic monoton care umple sufletul de sine Lumea a devenit muzică Transferat în trecutul gri, sufletul trăiește începutul epocii și nașterea mitului simbolism sacru, ♦) Cel mai semnificativ și profund despre o asemenea stare de spirit a fost exprimat de clarvăzătorul E Swedenborg și Sfânta Ecaterina de la Genova conexiuni profunde, intestine vechi sunt dezvăluite înaintea privirii ei spirituale, - viziuni antice, personalități mitice se încarnează din nou Sufletul se repezi ca un cameleon prin lanțul transformărilor, realizând unitatea universului Limbajul animalelor, fără cuvinte, este de înțeles Aspectul obosit al unei pisici îi spune despre secole Lacrima de compasiune din ochii câinelui îl atinge mai mult decât mila umană Martiriul calului, cea mai singură dintre făpturile pământești, îl umple de un sentiment arzător de vinovăție, iar în imagini vii îi apare Zeitatea animală, așa cum o vedeau popoarele antice Și prin toate acestea, o panglică roșie ca sângele șerpește făină Iubire, disperare și moarte, - și nu există moarte - și un strigăt sălbatic pentru sfârșit! Dar termenul limită a fost împlinit Cortina cade Farmecele au dispărut În lumina sobră a vieții noastre reale stă un om recuperat, eliberat, lămurit și reînnoit, spălat și curățat în sângele său Dar - sau pur și simplu i se pare? - să nu-i zâmbești niciodată, căci este imposibil de uitat De acum înainte, el experimentează sensul ascuns al Sfintei Scripturi - porțile închise deschise minții și, asemenea lui Lazăr, trezit la o nouă ființă, sufletul se ridică la lumină Imensitatea durerii, iubirea ascunsă, înălțată și infinită - totul, totul se contopește într-un singur flux jalnic, sfâșiind sufletul și trupul - și, în cele din urmă, se descarcă într-un gest de rugăciune extatic!** Evanghelia vorbește despre un bolnav care nu putea ajunge pe acoperiș decât la Isus, pentru că celelalte poteci și pasaje erau deja ocupate de altele mai fericite și mai sănătoase Și așa a trebuit să demontez „acoperișul” și să ridic pacientul acolo Nu se întâmplă același lucru în nebunia religioasă, cea mai misterioasă și periculoasă descoperire pentru Dumnezeu? Eli Elson *) Vorbim, desigur, despre o experiență pur subiectivă, și nu despre o experiență generală Și bineînțeles, nu boala se afirmă aici, ci doar s-a încercat să se lumineze cea mai gravă dintre toate bolile cu sens spiritual Biblioteca „Runiverse” FILOZOFIA MISTICA LUI ROSENTSWEIG (Der Stern der Erloesung - Von Franz Rosenzweig ) Steaua Mântuirii de Rosenzweig este unul dintre cele mai remarcabile fenomene ale gândirii mistice occidentale moderne Autorul este evreu, iar cartea sa are ca ultim scop revelația mistică și justificarea iudaismului Dar conținutul său este nemăsurat mai larg decât scopul său rațional Conținutul său este o holistică, combinând în mod deosebit filosofia cu teologia și depășind unilateralitatea ambelor, filosofia mistică, din experiența religioasă, doctrina esenței lui Dumnezeu, a lumii și a omului și sensul ѣ viața umană Ceea ce frapează în carte este, în primul rând, uimitoarea combinație dintre bogăția temelor și profunzimea intuiției cu cea mai strictă armonie arhitectonică Când recitiți toate acestea o carte uriașă de de pagini mari, atingând multe dintre cele mai diverse subiecte (din punct de vedere religios, oferă filosofia limbajului și liturgia, teoria tuturor tipurilor de artă și filosofia istoriei și filozofia dreptului și multe altele) și tendința de a discuta despre toate aceste teme pentru a ajunge la ultimele adâncimi, metafizice, sună împreună cu asta, ca o simfonie în mai multe părți strict coordonată, în care un număr mic de teme de bază sunt repetate în locul potrivit în corespondentă, care rezultă din cursul general, variații și aproape bogăția întregului sunet armonios și armonios Cu greu este posibil în literatura mistică mondială să găsești o carte scrisă atât de sistematic și, în plus, nu în logică externă în sens logic (Rosenzweig respinge în mod conștient sistematicitatea filosofică logică sau abstractă), dar în sensul interior al arhitectonicității muzicale Adevărat, această armonie trezește imediat în cititor îndoieli, despre care vom vorbi mai târziu; sub ea, după cum vom vedea, se ascunde fragmentarea interioară și este menită să înghețe și să înfrâneze cea mai severă confruntare a principiilor spirituale care nu au găsit adevărata unitate interioară Dar nici în această calitate nu este o înfățișare goală, o podoabă iluzorie; impresionează ca dovadă a tensiunii spirituale enorme care pătrunde întreaga carte în general și îi definește stilul literar remarcabil Pentru a face o idee despre această arhitectură a învățăturii lui Rosenzweig, voi indica mai întâi schema externă a cărții, luată parțial direct din cuprinsul acesteia Cartea este împărțită în trei părți: Elemente sau prematuritate continuă Calea sau lumea mereu înviată Imagine sau eternă pre-morală Conectează prima parte!: cu a doua „Pasare”, a doua cu a treia - „Prag”, iar a treia se termină cu „Porți” Aceste trei părți principale corespund celor trei teme centrale ale cărții - creația, revelația, mântuirea Fiecare dintre aceste părți are propria sa introducere Introducerea în prima parte vorbește „despre posibilitatea cunoașterii unității (das All)” și conține o critică a filosofiei (în philosophes); introducerea în partea a doua discută „posibilitatea de a trăi un miracol” şi conţine Biblioteca „Runiverse” critica teologiei (în theologos); introducerea în partea a treia vorbește despre „posibilitatea de a cerși regatul” și este îndreptată polemic împotriva individualismului sectar (in tirannos) Fiecare parte are, de asemenea, propriul său limbaj simbolic special, propriile sale principii categorice Tema primei părți este discutată în simbolurile matematicii, tema celei de-a doua părți - în simbolurile liturghiei Fiecare dintre cele trei părți este împărțită în trei cărți, corespunzătoare celor trei principii principale în interpretarea sa Prima parte tratează despre Dumnezeu, despre lume și despre om ca pe „lumi continue continue” Trei dintre cărțile sale tratează „Dumnezeu și ființa lui sau metafizica”, „lumea și semnificația ei sau metalogica” și „omul și eul său sau metaetica” Simbolul comun al acestei părți este trinitatea unui triunghi cu vârful în sus Această trinitate este urmată în a doua parte de o altă treime (simbolizată de un triunghi cu vârful întors în jos) - o trinitate expusă în trei capitole: „creația sau temelia veșnic durabilă a lucrurilor”, „revelația sau nașterea mereu reînnoită al sufletului” și „mântuirea sau veșnicele împărății viitoare” (împreună cu aceasta, în această treime, strălucește primul lucru - într-o altă ordine - și primul: lumea, omul și Dumnezeu) În a treia parte, aceste două trinități se intersectează, care este simbolizată de o stea hexagonală (scutul lui David) De aici și trinitatea derivată (optologic primară), descrisă în trei capitole: „Focul sau viața veșnică” (esența metafizică a iudaismului, concentrată pe lume și mântuirea ei) „Raze sau calea veșnică” (esența metafizică a creștinismului, concentrată pe revelație și om) și „Steaua sau adevărul etern” (esența absolută a lui Dumnezeu, în care unitatea este închisă, legând creația și revelația cu mântuirea lui Dumnezeu) omul şi lumea cu Dumnezeu însuşi) În aceste cadre tematice, dar în dezvoltarea lor contrapunctică și complicația variațională, se dezvoltă cursul gândurilor mistice ale autorului, pe care le putem reproduce aici doar într-o formă generală schematică prescurtată, omițând multe ilustrații specifice și digresiuni motivate După cum sa indicat, introducerea cărții este o critică ideea de filozofie Filosofia vrea să cuprindă totul ca o unitate; presupune că fiinţa este o unitate identică cu unitatea gândirii logice şi derivată din aceasta Dar acest lucru nu este chiar așa; în istoria filozofiei, acest lucru se dezvăluie în faptul că, după ce ideea ei și-a găsit desăvârșirea la Hegel, care a inclus chiar și istoria însăși a filosofiei în unitatea sistemului, în acea „sfericitate” a ființei, pe care primul filozof proclamat - Parmenide, gândirea umană, în persoana lui Schopenhauer și apoi a lui Nietzsche, s-a răzvrătit împotriva acestei idei și această totalitate pretinsă cuprinzătoare s-a opus cererii nesatisfăcute a individului - personalitatea filozofului însuși - pentru sensul și valoarea vieții Existența nu este totalitate-toate-unitate, — discordia și dizarmonia se avântă în ea; trebuie doar să devină unitate Ființa, așa cum o numim direct, conține trei „pre-lumi” durabile: Dumnezeu, lumea și omul, pactul, materia primă sau elementul, care numai prin creație, revelație și mântuire ajung la plinătatea ființei și a acordului între înșiși „Dumnezeul din lumea interlopă” nu este „nimic” (spre deosebire de teologia negativă), ci ceva care crește din nimic, „da” născut din adâncurile „nu” În Dumnezeu există o unitate de da și nu, soacra pozitivă și negativă, esență („natura”) și libertate Libertatea, restrânsă și impregnată de esență, este putere, omnipotență Ca atare unitate de esență și libertate, Dumnezeu este metai / shzichen (supra-esență) În El este plinătatea autosuficientă a ființei și a libertății, odihnă și mișcare, dar în această calitate El este viața odihnită în sine, din care nu există nicio ieșire Acesta este zeul binecuvântat al antichității, care nu cunoaște lumea și oamenii, „zeul mitic” India și China îl cunosc pe Dumnezeu doar ca un calm pur și fără viață; antichitatea îl are pe Dumnezeu ca viață de odihnă sau libertate Antichitatea tânjea după întâlnirea omului cu Dumnezeu, dar nu o găsea În ultima ei perspectivă, în doctrina emanației, Dumnezeu se revarsă, dar chiar în această revărsare ea rămâne singură în ea însăși Lumea este, de asemenea, inițial nimic, „nu”, din care se naște „da” Biblioteca „Runiverse” Dar „da” lumii nu este ființa, ca la Dumnezeu, ci începutul universalității; acesta este logo-ul lui Logosul nu creează unitatea lumii (cum crede idealismul); logos este opus, un sistem de forme, care este limitat de unitatea lumii Unitatea nu este virtutea ei, ci defectul ei; pentru logos nu există limite în cunoașterea și designul logic al lumii, dar este limitat de lumea însăși, ca unitate închisă Dar logosul nu poate stăpâni complet lumea - în lume există mișcare, năvălire, fermentație, datorită cărora este plinătatea particularului Particularul nu este derivat din general, nu emană din acesta din urmă (cum își imaginează din nou idealismul); particularul, plinătatea vieții tinde doar să cadă în general, dar nu poate fi niciodată dizolvată în el „Înfățișarea”, „particularitatea” este aceeași în lume ca și libertatea în Dumnezeu: întotdeauna neașteptat, nou - metalogic Lumea nu este o descoperire a generalului, ci, parcă, rezultatul luptei dintre general și particular și al fuziunii lor parțiale, care se exprimă în două forme de existență lumească - în individ, care este un particular punct de intersecție a principiilor comune și în gen, care este participarea generalului Legătura genului cu individul se exprimă în naștere, unde individul ia naștere din evenimentul „generic”; și, art pe de altă parte, un individ nu poate trăi decât într-un „clan”, trib, societate Este un întreg divizat, acesta lumea formată, dar necreată încă nu este o pan-unitate, ci doar un întreg Aceasta este lumea plastică a antichității: lumea, ca întreg, închisă în exterior și formată în interior, neputând găsi acces nici la Dumnezeu, nici la om Omul antic nu se regăsește în general, ci se dizolvă în el Peste tot aici domnește nu o personalitate umană, și nu Dumnezeu, ci un general participativ și disecat Acesta este tărâmul frumuseții plastice, închis și odihnit în sine În fine, omul nu este nimic, afirmându-se, generând „da” Acest „da” al omului nu este ființa și nu universalitatea, ci singularitatea Omul în sine este un particular, care, parcă, vrea să rămână particular În esența sa, omul, ca atare particular, este direct opusul lui Dumnezeu, ca general sau atotcuprinzător Dacă pornim de la esențe, atunci între om și Dumnezeu nu poate fi decât o relație este dușmănia Dar în om nu există doar „da”, o esență specială pură, ci și „nu” – libertate; dar libertatea particularului, a finitului, nu este libertatea puterii, toată puterea, ca în cazul lui Dumnezeu, ci libertatea voinței – în sensul literal, cel mai strict – arbitraritatea Aceasta este „autoalitatea” unei persoane, încăpățânarea sa, inevitabilul, arbitrariul și încăpățânarea (Trotz) Aceasta este ultima ființă, cea mai profundă a omului, „sinele”, op „sine” Omul „însuși” este absolut singur, este inexprimabil, străin de toți ceilalți și de orice altceva — oamenii, Dumnezeu și lumea Cu ultima ascuțime, o persoană este conștientă de această singurătate în fața morții: „nu există singurătate mai încăpățânată, mai arogantă decât cea care este înfățișată pe chipul unui mort” Omul, ca personalitate, ca individ, este o parte și un participant în lume; cât de „sine” el — în sine începutul existent, extra-măsurabil Toate normele îi sunt străine, el este meta-etic, așa cum lumea este metalogică și Dumnezeu - metafizic Acest om, ca element obiectiv veșnic trainic, element de ființă, ne-a fost povestit și de antichitate în fața unui erou de tragedie, a unui om tragic Eroul tragediei trăiește și moare în tăcere, discursul lui nu este comunicare cu ceilalți, ci raționament care nu dezvăluie tăcerea; de aceea drama antică are nevoie de un cor care să poată povesti despre soarta sufletului veșnic închis și pieritor din lume Acest sine dorește un singur lucru - nemurirea, autoconservarea veșnică; ea nu se potrivește în lume Așa sunt elementele constante ale „premondanismului” ale ființei, din care trebuie să se formeze, închise în sine, principiile autosuficiente ale „Dumnezeului mitic”, „lumii plastice” și „omul tragic” Cum să le puneți în mișcare, să le deschideți unul pentru celălalt? De unde și cum se realizează unitatea lor în creație, revelație și mântuire? Desigur, nu este necesar să ne imaginăm că aceste premondism preced cu adevărat procesul teo-cosmo- și antropogonic care urmează să fie elucidat: altfel conceptul însuși de creație ar fi lipsit de sens Autorul încearcă să explice în acest fel abordarea sa (cu adevărat paradoxală) asupra problemei Desigur, ontologic, din punctul de vedere al lui Dumnezeu, creația este prima și este adevărata creație din nimic, I Biblioteca „Runiverse” care, de altfel, pentru Dumnezeu însuși coincide cu revelația și mântuirea Dar întrucât Lumea - pentru lumea însăși - nu este creată, ci este creată, atunci din punctul de vedere al lumii și al omului este permis să ne gândim la elemente, kant, „pre-pace”, ca forțe întunecate sau rudimente, care în creație trebuie să fie dezvăluite conștiinței omului Prin urmare, teologia antică, cosmologia, psihologia servesc ca simboluri subiective ale începuturilor misterioase ale adevăratei teogonii, cosmogonii și antropogonii Aceste începuturi nu „există”, sunt doar „posibilități”, potențialități care sunt atrase de conștiința umană temporară ca începuturi ale celei anterioare – creația, sau care sunt doar punctele de plecare, ipotetice, ale gândirii noastre Alături de izolarea lor, aceste începuturi se caracterizează prin natura lor ipotetică: totul în ele este impregnat de un „poate”, precaritate, incertitudine, totul este în fermentație instabilă, ca panteonul religiei antice Doar o relație între ele devine clară: relația, așa cum ar fi, a unei secvențe cronologice Ghidați din nou de fenomenologia conștiinței antice, putem spune: Dumnezeu, ca moștenire originară, a fost de mult timp, omul, ca însăși esență a vieții, există, lumea, ca testament științific pregătit de gândirea antică pentru viitor, va mai fi Aceasta este prima și singura băutură călăuzitoare pentru trecerea la lumina zilei a ființei și care duce la ultima lumină transcendentală A doua parte: „Calea sau lumea care se naște mereu” începe, așa cum indică reflecția introductivă „cu privire la posibilitatea de a trăi un miracol” Teologia, care a considerat întotdeauna miracolul drept suport principal, de la începutul secolului prezent a renunțat la miracol și vrea să se descurce fără el, în timp ce până și scepticismul secolului al XVIII-lea a criticat doar fiabilitatea miracolelor individuale, dar nu a criticat ridică obiecții fundamentale la miracol Renunțarea la miracol a acestei teologii, exprimată într-o teologie „istorică” de dezamăgire, a condus la o „teologie a experienței” fără suport obiectiv în trecut Această criză a coincis cu criza filozofiei descrisă mai sus; filozofia și teologia au căzut simultan în sub activism Această stare necesită o nouă sinteză a filozofiei cu teologia, pe care autorul încearcă să o contureze în teoria sa despre miracol Un miracol nu este un eveniment „incredibil”, contrar „cunoașterii” noastre, pentru care este luat acum Este, dimpotrivă, justificarea cunoașterii: și anume, o minune (după înțelegerea antică primordială a acesteia) este o profeție împlinită, un semn al providenței lui Dumnezeu, fără de care previziunea este de neconceput Un miracol este un miracol al revelației Dar revelația însăși este, după cum vom vedea, într-un anumit sens creație Creația este problema de bază a noii filosofii teologice; iar combinația dintre subiectivitatea cea mai profundă cu claritatea obiectivității pe care o cere este dată în conceptul de revelație Punctul lumii, în care creația este combinată cu revelația, este acela care se vorbește în lume - limbajul, cuvântul uman „Căile lui Dumnezeu nu sunt căi omeneşti, iar gândurile lui Dumnezeu nu sunt gânduri omeneşti; dar cuvântul lui Dumnezeu este și cuvântul omului” Astfel, cunoașterea cuvântului, ca simbol al revelației, este un fir călăuzitor pentru cunoașterea originii reale a lumii și a omului și a soartei lor, și cunoașterea lui Dumnezeu care creează, se dezvăluie și mântuiește „La început Dumnezeu a creat cerurile și pământul” Ceea ce părea a fi sfârşitul - Dumnezeul ascuns, fericit, care trăieşte în sine - este doar începutul În creație, „da” și „nouă” de bază în Dumnezeu se schimbă: sursa noii mișcări este „da”, puterea, „natura” lui Dumnezeu; Dumnezeu nu creează după voia sa, ci după necesitatea firii sale; iar la baza naturii Sale stă „nu”, libertatea și, prin urmare, necesitatea Lui nu este nevoia și nevoia, ci exprimarea liberă a ființei Sale Dumnezeul ascuns este liber, dar Dumnezeul „dezvăluit” nu poate decât să creeze : cum să îmbinăm creația „din nimic” cu potențialul cunoscut de noi al lumii plastice închise în sine? Dar dacă ne amintim că lumea a fost creată numai din partea lui Dumnezeu, iar din partea lumii este creată în mod constant, atunci se deschide posibilitatea rezolvării contradicției Lumea plastică nu are o bază necondiționată; logosul lui este doar începutul imanent lui, sufletul său; lumea caută fundația, ultimul „da”, trebuie să fie într-o declarație categoric- Biblioteca „Runiverse” sti, parca in ultima sanctiune Printr-o analiză atentă a limbajului ca simbol al revelației lui Dumnezeu, Rosenzweig arată că primul cuvânt este adjectivul-predicat primar și general: „bun!” (în sensul „să fie tact!”) Acest cuvânt creativ (ca fiat-ul lui J Boehme) este creație Lumea nu a fost creată din haos (doar idealismul emanativ este forțat să admită haosul primordial sau întunericul), deoarece însuși faptul de a fi precede haosul calităților Creația continuă neîntrerupt, pentru că în fiecare clipă lumea are nevoie de ceva afirmat Pentru lumea însăși, creația ei este acțiunea în ea a Providenței Dumnezeu Creatorul nu poate fi dovedit ca atare (din nou, spre deosebire de idealism, care se întoarce logic la sursa de emailare); dimpotrivă, creația este pentru lume, așa cum se spune, „întotdeauna un dat”; lumea, exact așa cum a fost creată, nu este umbre și vise, ci realitatea adevărată Idealismul își pierde liniștea și este obligat să caute în artă un surogat pentru realitate Dar adevărata creatură a lumii este revelată lumii însăși în revelație, în cuvânt Printr-o interpretare profundă a primului capitol al cărții Geneza Rosenzweig, pentru a arăta că creația este, parcă, creșterea revelației, trecerea de la ott tăcere prin impersonalul „lasă să fie” Tu revelația lui Dumnezeu Personalitatea: „Să facem om după chipul nostru” Și în ultimul cuvânt: „și iată, este foarte bine”, creația este în același timp o revelație a mântuirii, o prefigurare a unei ființe supracreaturi Lumii în creație i se dă creativitate, adică mortalitate Dar „dragostea este la fel de puternică ca moartea” Creativitatea este doar începutul unei noi creații prin iubirea lui Dumnezeu Dar iubirea lui Dumnezeu este invocarea lui către sufletul omului, revelația lui către om; prin revelație, chiar și pentru prima dată, din „eul” întunecat al omului, se naște sufletul, ca un suflet care îl iubește pe Dumnezeu Dacă creația este destinul etern, providența, atunci dragostea-revelația este un eveniment liber de moment Prin ea, o persoană, conștientă de încăpățânarea și păcătoșenia sa, își învinge sinele închis Încăpăţânarea lui (Trotz), deschiderea către Dumnezeu, devine fidelitate în dragoste, râvnă pentru Domnul Porunca „Să iubești pe Domnul Dumnezeul tău” nu contrazice libertatea dragoste; aceasta nu este ordinea celui de-al treilea, ci ordinea celor mai iubitoare: „iubeste-ma” În dragoste, Dumnezeu se revelează într-o lumină luminoasă, devine limpede, iese din întunericul obscurității ca „fapt” Iar sufletul uman din „eu” închis devine complice în comunicarea dintre „eu” și „tu” „Eul” unui suflet iubitor și credincios nu mai este un eu singuratic, ci răspunsul „iată-mă” la chemarea lui Dumnezeu „unde ești?”, transformarea unui om-creatură într-un om - un copil al lui Dumnezeu Iar răspunsul secundar al lui Dumnezeu „tu ești al meu”, acest act al iubirii lui Dumnezeu, pentru a intra în stăpânire pe lume, trebuie să intre în lume, să apară în lume: așa este revelația istorică, ca bază a credinței De acum încolo, este posibil să te rogi, care este întotdeauna o rugăciune către Dumnezeu, să te deschizi deschis, pentru toată lumea și pentru totdeauna, așa cum în revelație S-a arătat unui suflet iubitor singuratic Rugăciunea este o rugăciune pentru venirea Împărăției lui Dumnezeu, pentru mântuire Dragostea divino-umană trebuie să devină universală și manifestă, iubirea trebuie să devină căsătorie, mireasă - soră și iubită - soț și imagine („Cântarea Cântărilor”) Căsătoria, comuniunea supranaturală și intimă, care împreună cu ea este o unire complet lumească, trainică și deschisă, este un simbol al mântuirii, după care tânjește sufletul iubitor Sufletul care îl iubește pe Dumnezeu și se deschide lui Dumnezeu în această deschidere către Dumnezeu devine inițial și mai ascuns de lume (chiar mai mult decât un suflet închis, care în închiderea lui este încă vizibil lumii); misticul curat este înstrăinat de lume " O nouă răsturnare trebuie să aibă loc în suflet; misticul devine sfânt, dragostea pentru aproapele se naște din dragoste pentru Dumnezeu Dragostea pentru aproapele nu este iubire pur gratuită, precum iubirea pentru aproapele său Dumnezeu; este acțiune sub influența lui Dumnezeu, porunci de împlinire, datoria omului, datoria lui de a acționa Dragostea pentru aproapele este convertirea unui om luminat de Dumnezeu la lume, începutul transfigurării lumii omul există deja, lumea doar devine — printr-un om și dragostea lui Lumea este doar un fenomen; el trebuie să devină o esență și devine una numai devenind umanizat și prin aceasta divinizat Lumea este nimic; nefiind mântuită, ea piere, cade în neant În lume se dă germenul mântuirii, germenul adevăratei fiinţe: el Biblioteca „Runiverse” dat în fața vieții, viața organică, care, spre deosebire de existența simplă, veșnic surdă și condamnată, este strădania interioară a existenței de a se perpetua într-o imagine permanentă Dar viața există doar în câteva și slabe rudimente; viața nu ar trebui să se aprindă în puncte separate ale lumii, ci să cuprindă întreaga lume, astfel încât ea să existe cu adevărat Trebuie să fie viața atotcuprinzătoare și veșnică, trebuie să fie împărăția lui Dumnezeu Lumea tânjește după mântuire Astfel, căutarea mântuirii pornește din două părți: din partea sufletului uman iubitor și din partea lumii care tânjește după viața adevărată Mântuirea este umanizare – animarea lumii Lumea și omul sunt indisolubil legate între ele și trebuie să intre într-o adevărată uniune Aici domnește nu o direcție unilaterală, ca de la Dumnezeu la lume în creație și de la Dumnezeu la om în revelație; iată o contra-mișcare, un mare „și” din două părți, care închide ființa și creează unitate din ea Ființa devine un mare „noi”, un cor de suflete iubitoare Dragostea pentru aproapele este doar începutul iubirii tuturor pentru toți Așa cum o operă de artă trăiește cu adevărat nu în creator și nu în ea însăși, ci într-o mulțime consonantă a celor care o percep, tot așa lumea trăiește în unitatea „noi”, în care se transformă În ea creația și revelația sunt desăvârșite, în ea Dumnezeu se mântuiește pe Sine Căci împărăția lui Dumnezeu nu se opune împărăției lumii, ci dimpotrivă, ea intră în aceasta din urmă, se întărește în ea și o transformă în sine Iată-ne în pragul supralumilor, a cărei înțelegere este dedicată celei de-a treia părți, cea mai dificilă, misterioasă și controversată a cărții Liturghia servește aici ca mijloc simbolic de înțelegere - nu un cuvânt-vorbire, ci o unire în doxologia corală și iubire Introducerea acestei părți vorbește, așa cum sa indicat, „despre posibilitatea de a cerși regatul” Mântuirea nu este în mod direct lucrarea lui Dumnezeu, este lucrarea sufletului uman trezit la activitatea iubitoare Potrivit unei vechi vorbe evreiești, totul în lume este în mâinile lui Dumnezeu, cu excepția unui singur lucru - frica de Dumnezeu Frica de Dumnezeu, sau altceva, iubirea pentru aproapele creează ordinea umană mondială Dar „vecinul” este pentru dragoste doar un înlocuitor pentru toți, un înlocuitor pentru lume Dar lumea este una, iar împărăția lui Dumnezeu este una, dar sunt multe suflete omenești cu dragostea lor, fiecare privește lumea din punctul său de vedere, are propriul destin și într-o anumită direcție influențează lumea cu dragoste Pentru ca evlavia să poată „cerși” Împărăția lui Dumnezeu, mântuirea lumii, coordonarea individului și generalului, soarta și iubirea unei persoane individuale cu soarta și iubirea tuturor, cu Este nevoie de Împărăția lui Dumnezeu însăși Așa cum rugăciunea liturgică este o rugăciune comună într-o ordine generală obiectiv determinată, la timpul stabilit, tot așa misterul efectului de rugăciune care salvează lumea este un tip de acțiune spirituală coordonată, oportună Sectarii, visătorii, violatorii de orice fel, care, din punct de vedere personal, încearcă să îmbunătățească lumea și să forțeze venirea Împărăției lui Dumnezeu, întârzie apariția ei, la fel cum necredința, neputând să-i caute accelerarea, întârzie aceasta Adevărata abordare a Împărăției lui Dumnezeu este realizabilă numai prin unitatea umană convenită în fața lui Dumnezeu — „biserica” (Rosenzweig însuși nu folosește acest termen aici, dar se sugerează din esența gândirii sale) Prin biserică, Dumnezeu dă mântuire Dar salvarea de ce? Aceasta nu este mântuirea lumii cu uitarea sufletului (ideea Bisericii Catolice), nici mântuirea sufletului cu uitarea lumii (ideea Bisericii Protestante), nici mântuirea spiritualizării pure (ideea Sfântului Ortodox Alioșa Karamazov) Aceasta este mântuirea vieții, a trupului însuflețit al lumii, a cărui idee trăiește numai în Biserica evreiască din Vechiul Testament Iudaismul este o religie a speranței pentru mântuire, o religie a vieții care luptă pentru eternitate în Dumnezeu Fiind sub semnul mântuirii, fiind mântuit și mântuit, trăiește după chipul sau lumina lui Dumnezeu Dar imaginea sau lumina lui Dumnezeu se descompune în trei momente corespunzătoare lumii, omului și Dumnezeu Lumina este „foc” sau viață veșnică, flacăra veșniciei concentrată în adâncurile vieții, dar mai există „raze” sau calea veșnică - calea de la Dumnezeu la eu Biblioteca „Runiverse” Dumnezeu, de la revelație până la mântuire, și el este, în cele din urmă, în Dumnezeu însuși o „stea” sau adevăr etern, o lumină atotcuprinzătoare și atotluminoasă, ca atare Focul sau viața veșnică este întruchipată în iudaism Iudaismul poartă principiul divin în sângele său, evreul este de la Dumnezeu prin sânge aparținând poporului ales (în timp ce un creștin este întotdeauna un păgân convertit, învins) Unitatea de sânge, legătura tribală ca atare, înlocuiește evreii și patria, și limba, și asigură iudaismul și viața veșnică Pericolul ei constă în concentrarea în sine, în paza geloasă a flăcării interioare, în detașare Dar, fiind un pericol pentru evreu ca persoană, această concentrare nu este un pericol pentru iudaismul în ansamblu, căci în ea se află garanția mântuirii lui, ca „rămășiță a lui Israel” păstrată În flacăra vieții iudaismului, steaua luminii lui Dumnezeu strălucește deja în secret Creștinismul, pe de altă parte, este o cale — o cale veșnică între două eternități: pentru ea toată istoria este prezentul de la Nașterea lui Hristos până la ultima schimbare la față Creștinismul în ansamblu stă în „razele” revelației, liturgia sa este liturgia revelației (ca și în iudaism este liturgia mântuirii) Stând pe cale în tranziția veșnică, ea trebuie să dezvolte în sine principii opuse și să le arate în fragmentare: opoziția dintre Tatăl și Fiul, ierarh și sfânt, biserică și stat În interiorul său, ea este împărțită în trei biserici - Petru, Pavel și Ioan, dintre care fiecare trebuie să sacrifice pentru realizarea sarcinii sale celelalte două dintre cele trei principii co-relative care urmăresc unificarea Biserica lui Petru sacrifică pe Dumnezeu și omul pentru lume, Biserica lui Pavel jertfește pe Dumnezeu și pace pentru sufletul omenesc, Biserica lui Ioan jertfește pacea și omul pentru Dumnezeu Dar dacă, din punct de vedere uman, iudaismul în ochii lui Rosenzweig are un avantaj incontestabil față de creștinism, atunci în Dumnezeu însuși – în „stea” sau adevărul etern, toată diferența se dovedește a fi nesemnificativă Dumnezeu are nevoie de evrei și de creștini în mod egal Dumnezeu este lumină, iar mântuirea pentru Sine este mântuirea de tot ceea ce nu este lumină, nu este El Însuși Dumnezeu rețeaua este adevărul (dar adică invers: adevărul nu este Dumnezeu, așa cum crede idealismul, ci numai de la Dumnezeu) În această lumină, așa cum spune psalmistul, vom vedea lumină În această lumină Dumnezeu va dispărea, lumea omului, ca începuturi separate, fiind înlocuită de un inel inseparabil al unității creației, revelației mântuirii Această lumină nu este de neatins nici prin cunoaștere, nici prin experiență, ci doar prin iluminarea în rugăciune Când această stea de ska-sepia strălucește, strălucind ascuns în flacăra interioară a iudaismului și căutată pe calea veșnică a creștinismului, atunci creația va fi încheiată, iar creatura se va contopi cu creatorul Începutul se va încheia odată cu sfârșitul și Dumnezeu va părea a fi ceea ce este El - adevărul etern, iar primul Său cuvânt creator se va împlini până la sfârșit: „Să fie lumină!” Concluzia cărții Porțile descrie o viață salvată aproape inexprimabilă față în față cu Chipul strălucitor al lui Dumnezeu Aici este sfârșitul tuturor contradicțiilor, aici viața a cucerit creatura și prin aceste porți a intrat în Viața însăși În această prezentare schematică concisă și, prin urmare, inevitabil palida, am fost forțați să omitem nu numai o mulțime de detalii și digresiuni strălucitoare și subtile (de exemplu, împreună cu clarificarea relației dintre creație, revelație și mântuire, evaluarea profundă continuă a islamului, și mult mai mult, în conformitate cu și trec un număr dintre cele mai profunde idei mistice ale autorului (de exemplu, să subliniem ideea similară lui Boehme că „revelația” este inima ființei ”) Critica acestui grandios, uluitor în bogăția și profunzimea sistemului mistic ar trebui, pentru a nu deveni un întreg tratat, să se limiteze la indicii nevoia de a insista asupra erorilor accidentale, generate de ignoranță și neînțelegere (cum sunt multe în descrierea și evaluarea creștinismului) Aici se dezvăluie, în primul rând, non-aleatoria paradoxului punctului de plecare - fragmentarea ființei în trei începuturi separate - Dumnezeu, lume și om Ea reflectă Biblioteca „Runiverse” - ca ignoranta - Dumnezeu - Acest pacat de baza este centrul experimental al intregii constructii a lui Rosenzweig oarecare fragmentare de bază în sufletul autorului, în intuiția sa religioasă Dacă lăsăm deoparte problema lumii pentru moment și ne concentrăm asupra relației dintre Dumnezeu și om, atunci fundalul religios de bază al gândirii se va dezvălui ca decalajul dintre Dumnezeu și omul omenirii Iudaismul este mistic Este foarte îndoielnic că persoana îndrăzneață descrisă de el, încăpățânată în egoismul său, a fost într-adevăr identică cu eroul tragediei antice Acesta este, dimpotrivă, parțial pur și simplu un om „crud” al Vechiului Testament, parțial un om al epocii noi, care a respins creștinismul, dar a gustat deja din el Acesta este „bătrânul Adam”, tânjind după Hristosul pe care l-a respins În acest sens, este remarcabil că toată cartea respiră în același timp cu vrăjmășia lui kt creștinism și un dor inconștient ferm pentru el În multe locuri, Rosenzweig ajunge la pragul adevărurilor creștine, de multe ori aproape le formulează cu o profunzime și o imediată uimitoare (ca în învățătura despre revelație, ca iubirea, despre epifania în lume, despre fiul divin al omului) și împreună cu întunericul respinge creștinismul Această repulsie nu este atât de semnificativă și de interesantă când se bazează pe un simplu moment psihologic ! mândrie disgraziată; semnificativă când decalaj sau experiență „creații este națiune-devine el revela-perversiune Remarcabilă revelație și se formează trinitatea religioasă a mântuirii” nu este o trinitate autentică în Rosenzweig: este distrusă de un decalaj clar între revelație și mântuire În timp ce creația este strâns legată de revelație și, din punctul de vedere al lumii însăși, nu este altceva decât revelația creaturii, revelația, la rândul ei, nu are nicio legătură interioară, mistică, cu mântuirea Mântuirea, într-un mod caracteristic, este legată de viitor, parcă certificată ontologic de nimic, și este opera mâinilor omului Dumnezeu-Mântuitorul, despre care se vorbește constant, rămâne totuși în Rosenzweig un aspect rațional, complet neexplicat al Divinului, și chiar ideea pur evreiască, din Vechiul Testament, despre Mesia nu joacă niciun rol decisiv în întregul concept Aceeași decalaj se dezvăluie în decalajul căscat care separă dragostea pentru Dumnezeu de iubirea pentru om Rosenzweig, în esență, nu explică – și nu poate explica – de unde vine „dragostea pentru aproapele”; în ciuda toată puterea dialecticii sale, opa apare în el în mod neașteptat și nerezonabil, ca un deus ex machina Și acest lucru este destul de firesc, deoarece fraternitatea este de fapt produsă din divinitate, din Divinitate-bărbăție Dragostea pentru aproapele nu este iubire liberă și atunci; în esență, nu este deloc iubire: este doar o datorie, împlinirea îngropării voinței transcendente a lui Dumnezeu, și nu viață în Dumnezeu Dumnezeu și omul închis în sine într-un act misterios de iubire se întâlnesc (o analiză mai profundă ar arăta, desigur, că această întâlnire este imposibilă fără presupunerea unității nervoase), dar această dezvăluire a sufletului uman este unilaterală și în sine nu implică deschiderea sufletelor umane unul față de celălalt, pentru că nu există nicio concepție despre Dumnezeu-om ca organism universal Întregul concept este dominat în general de ideea transcendenței absolute și, prin urmare, excesive și unilaterale a lui Dumnezeu (care răzbate doar în doctrina revelației) Dacă obiecțiile la idealismul german care decurg din motivul transcendenței lui Dumnezeu față de lume sunt profunde și adevărate (deși nu sunt noi pentru noi, rușii, și nu sunt deloc noi, dacă ne amintim de Baader și Schelling din a doua perioadă), atunci absența completă a motivului de bază al idealismului platonic antic, absența oricărei doctrine a lumii ideilor este și problema fundamentală a acestei metafizici mistice, care mărturisește dezintegrarea fragmentarea experienței mistice care stă la baza acesteia Filosofic versatil și bogat educat, autorul nu știe sau, mai probabil, nu l-a simțit nici pe Plotin, nici misticismul creștin (est și vest) asociat cu platonismul, nici măcar cabal și platonismul evreo-arab Caracterizarea lui despre lumea antică a fost închisă de Dumnezeu și lumea antică a fost închisă de lume Biblioteca „Runiverse” oncheskogo" Dumnezeu, în esență, tact, dar infidel, așa cum am menționat ritmul de caracter al omului eroic antic Gândirea antică considera un decalaj nu între Bogomt, lume și om, ci între cosmosul divin (cosmosul care include zeii) și sufletul divin-uman, sufletul uman, emanat direct de la Dumnezeu și înrudit cu El; afirmând pe amândouă, nu a putut ajunge la sinteza finală, dar în ambele direcții s-a îndreptat spre ea Dimpotrivă, concepția proprie a lui Rosepiseigue, care exclude complet momentul atot-unității și afirmă transcendența lui Dumnezeu, care este incompatibilă cu imanența, nu depășește ruptura și rămâne otrăvită în interior de aceasta Și — o contradicție remarcabilă și fatală! (contradicția, desigur, nu este doar logică, ci tocmai mistică) Înțelegerea vieții lui Rosemzweig, care suferă de acest moment de transcendență absolută, suferă în același timp și de un moment de imanență vicioasă, falsă Împărăția lumii și împărăția lui Dumnezeu, în mod neașteptat și nefiresc și, în același timp, destul de firesc din punct de vedere psihologic, se dovedesc a fi una și aceeași împărăție, iar aceeași legătură interioară trupească unește o persoană cu lumea Împărăția lui Dumnezeu a fost deja sădită în lume și, mai mult, nu în persoana Mântuitorului Divin, care a cucerit și biruit lumea, și nu în persoana sufletului omenesc reînviat de El, ci în persoana lui publicația, dat în mod natural viață organică naturală Va germina de la sine în viața veșnică; și dacă o persoană, cu dragostea și rugăciunea sa pentru mântuirea lumii, trebuie să se îndrepte spre meme, să transforme viața organică în viața sufletului, viața temporală în viață veșnică, atunci pentru o persoană face asta ca și cum ar fi natural, bazându-se pe propriile sale forțe, în afara oricărei renașteri spirituale, a doua naștere Rozspzweig respinge direct această idee de renaștere (la fel cum nu are căderea); este pentru el doar un aspect metafizic al psihologiei unui păgân convertit la creștinism și nu este nevoie de purtătorul primordial al revelației – poporul ales Regenerarea, sau mai bine zis, nașterea sufletului (în afară de sine), este adevărat, are loc în momentul revelației, dar revelația nu este mântuire, iar Rosenzweig nu cunoaște mântuirea sufletului Pentru activitate morală, pentru iubire și sfințenie, o persoană nu are nevoie de autodeterminare, smerenie, umilire a sinelui său creat Chiar și însăși credința în Dumnezeu care crește din revelație, deși este nașterea sufletului, nu este depășirea încăpățânării sau rezistenței personalității (Tretz), și sublimarea ei în încăpățânarea credinței, în devotamentul mândru față de Dumnezeu (un gând care dobândește o aparentă persuasivitate doar prin ambiguitate cuvântul german kago Trotz, combinând conceptele de perseverență și obstinație) Mântuirea nu este în nici un fel legată de pocăință, ea crește din viața tribală a lui Israel, din transmiterea sămânței sale divin-naturale din generație în generație, din construcția umană naturală a lumii; iar Rosenzweig găsește chiar cuvinte simpatice pentru construcția modernă a Turnului Babel, pentru luptătorii pentru principiile umane (prea umane!) de fraternitate, egalitate și libertate Așadar, Rosenzweig, cu toată profunzimea intuițiilor sale mistice, nu depășește cele două unilateralități principale care se contrazic și, în același timp, sunt legate între ele, care afectează conștiința modernă a Vechiului Testament și care explică tragedia a respingerii de către popor a Dumnezeului-om b, celor care l-au născut: cultul extrem exclusiv al Divinității transcendente și, prin urmare, uitarea Dumnezeului transcendent în imanența vieții umane, cultul pur sfințenie pământească, lumească, firească Adevărat, iudaismul ortodox îl recunoaște cu greu pe Rosenzweig ca purtător de cuvânt adecvat: în ciuda tuturor controverselor împotriva ultimei gândiri germane, este încă complet saturat de cultura spirituală germană Dar pentru gândirea europeană, cartea sa este încă vocea trezită a iudaismului În această simfonie armonioasă se aud sunete secrete disonanţele sunt disonanţele eterne ale sufletului evreu Este tot strigătul nesatisfăcut al unui suflet care lâncește pentru mântuire Mântuirea este tema centrală a cărții, exprimată în titlul ei Ea caută mântuirea în steaua mistică a luminii divine, de neatins pentru toate ființele umane, Biblioteca „Runiverse” se speră că această stea strălucește deja în flacăra întunecată a „bărbăției-Dumnezeu” naturale, create a poporului ales, dar nu vede că adevărata mântuire nu se află în legătura exterioară viitoare a trei puncte - Dumnezeu, lume și om cu linii într-un triunghi și nu în dublarea lor zadarnică în stele ѣ , ci doar în unitatea deja realizată, primordială și nedespărțită a lui Dumnezeu și a omului, care a cucerit cu jertfă lumea - pe cruce Și totuși această carte, în ciuda întregii nesatisfăcătoare a rezultatului final, rămâne remarcabilă și extraordinar de instructivă profesor suntem luptele ei religioase profunde, căutând o cale de ieșire din impasul necredinței filosofice moderne și, în același timp, încercând să împărtășim adâncurilor religioase plinătatea noii culturi spirituale și în special căutarea unei sinteze între filosofie și credința religioasă, bazată pentru revelație Iar faptul că o astfel de carte ar putea fi scrisă de un evreu german impregnat de întreaga nouă cultură germană în zilele noastre, mărturisește în același timp că nici gândirea religioasă a iudaismului, nici creativitatea filosofică germană nu s-au secat încă S Frank Biblioteca „Runiverse” Despre DELACROIT și alte cărți HENRI DELACROIX La religion et la foi Paris Alcan Numele Delacroix este bine cunoscut din numeroasele sale lucrări istorice și psihologice, iar primul loc printre lucrările sale aparține, fără îndoială, remarcabilei sale cărți Les grands mystiques Chrétiens Un istoric independent și profund este unit în Delacroix cu un psiholog remarcabil - și această combinație rară de două mari daruri, precauție și amploarea generalizărilor îi conferă lui Delacroix dreptul la o atenție exclusivă din partea tuturor celor interesați de studiul vieții religioase a omenirii Este de înțeles, așadar, ce interes extraordinar îi trezește noua carte, care este menită să ofere o imagine generală și amplă a vieții religioase După o cunoaștere mai atentă a cărții, devine clar că toate trăsăturile strălucitoare ale lucrării științifice a lui Delacroix au fost păstrate în această carte Aceeași expunere strălucitoare, bogată în idei, bogată în observații; aceeași perspectivă istorică largă, cunoștințe istorice solide și temeinice; aceeași capacitate de a pătrunde în tainele sufletului religios Și totuși, aproape de la primul capitol, devine clar că Delacroix nu și-a făcut față sarcinii: din schițele sale individuale nu iese o imagine completă, nu se dezvăluie nici sensul general, nici plinătatea vie a lumii religioase Cu cât cititorul merge mai departe în cartea lui Delacroix, cu atât mai sigur iese la iveală o parte dintre greșeala sa principală, principala lui neglijență: nu există niciun lucru principal în carte și toată abundența de observații subtile, profunde și precise nu poate salva autorul , nu poate salva cartea Este imposibil chiar să comparăm, din acest punct de vedere, opera generalizantă a lui Delacroix cu celebra carte a lui Iacov Deși cartea lui Delacroix este incontestabil mai precisă, mai amplă, bazată pe o excelentă cunoaștere a surselor primare, inserată într-un cadru istoric larg, totuși există un spirit cu adevărat religios în cartea lui James și, prin urmare, el lasă chiar și în oamenii care sunt complet străini de religia o impresie religioasă irezistibilă Se știe că pentru inteligența europeană nu există o introducere mai bună în lumea religiei decât cartea lui James Delacroix este departe de asta, cartea sa este internă nereligioasă, nu sună de la sine și nu trezește un ecou religios în cititor Acestea sunt cu adevărat fragmente dintr-o oglindă spartă, iar din aceste fragmente autorul a lipit ceva împreună, dar nu a reușit să realizeze unitatea interioară Nu este greu de ghicit motivul eșecului lui Delacroix și al succesului incontestabil al lui James: ideea este că James era profund religios în natură, că, cu tot relativismul său „prognatic”, a simțit totuși profund valoarea experienței religioase , iar pentru Delacroix, tot relativist, toate sistemele religioase nu se ridică la aceeași înălțime, ci coboară la aceleași prostii La James prognatismul său a ajutat să se ridice la o simpatie profundă cu lumea religioasă, iar la Delacroix relativismul său a măturat ultimele rămășițe ale ecoului religios în manifestările de credință Aici ajungem la întrebarea foarte importantă și de bază a condițiilor prealabile pentru o abordare științifică a studiului fenomenelor religioase — dar voi atinge acest punct mai târziu și mă voi întoarce pentru moment la Delacroix Principalul defect al cărții este psihologismul ei decisiv În viața religioasă a omenirii, potrivit lui Delacroix, nu există niciun sens, nu există nimic obiectiv - religia crește în întregime din adâncurile Biblioteca „Runiverse” spirit subiectiv Luând definiția religiei, formulată mai întâi de Heffdschig în filosofia sa a religiei, Delacroix vede în religie o anumită funcție teleologică necesară în sistemul vieții psihologice: religia are ca rădăcină o nevoie (cu această explicație voluntaristă a religiei, D încearcă să evite extremele intelectualismul și raționalismul) - și anume necesitatea de afirmare și păstrare a valorilor „Puterea și puterea magică a nevoii” (p ), scrie Delacroix, creează o lume nouă pentru om, creează: zeitățile pe care le slujește pentru ca acestea să-l servească; din aceasta cauza, lumea valorilor, pe masura ce ele ies din adancul spiritului nostru, capata un sens obiectiv, transcendent „Religia nu este altceva”, remarcă Delacroix în ultimul capitol rezumativ, „care este un compromis între subiectivitatea afectivă și obiectivitatea rețială” ( ) Filosofia și psihologia, religiile, așa cum sunt rezumate pe scurt în acest aforism, au un caracter cu adevărat jalnic Este surprinzător cât de greu este pentru foarte mulți cercetători din sfera religioasă să găsească conceptul de bază al fenomenologiei religioase, fără de care este imposibil pentru a construi corect un psiholog religios ii, nici filozofie religioasă: am în minte conceptul de experiență religioasă Oricare ar fi conceptul de experiență religioasă introdus de James nu este nici plictisitor, nici nedefinit, totuși el se ocupă cu adevărat de experiența religioasă!; și numai acest lucru îl ridică infinit deasupra întregii game de cercetători moderni În cazul în care înțelegerea experienței religioase are o semnificație fundamentală pentru înțelegerea sferei religioase - și aceasta este în egală măsură în aceeași parte - și sensul laturii subiective a religiei, care are psihologia, și sensul latura obiectivă a religiei și sensul laturii obiective ceea ce face filosofia religiei O serie de cercetători ai sferei religioase s-au convins de multă vreme de imposibilitatea reducerii acesteia la mișcări psihice individual, dar ceea ce este mai înalt decât latura psihică individuală a religiei, care determină conceptul de experiență religioasă, adică interacțiunea dintre subiectul și sfera obiectivă, a fost înlocuită de un număr de cercetători, deși nadhindi - moment vizual, dar pur mental - și anume, sfera socială În abordarea sociologică a religiei (la Durkìieini și școala sa) totul arde mai mult adevăr decât în tot feierbachianismul modern, într-un psihologism plat și limitat Asupra construcțiilor lui Delacroix, această tendință sociologică a avut un efect foarte fructuos și i-a permis să facă o serie de observații interesante și profunde despre dinamica vieții religioase Dar este clară și insuficiența generală a punctului de vedere sociologic Delacroix – el critică adesea și pe bună dreptate acest punct de vedere Cu toate acestea, să se ridice la conceptul de experiență religioasă a lui Delacroix și: poate - și aici filozoful din el interferează cu psihologul Aceasta este limitarea punctului său de vedere de pornire, că pentru el în religie nu există o singură fațetă a obiectivului, că este în întregime subiectiv Între timp, s-a subliniat de multă vreme (acest punct de vedere a fost dezvoltat cel mai pe deplin de către psihologii din Germania, excluzând, totuși, Ebbinghaiis'a, Wundt'a și alții - mă refer la tendința fenomenologică în studiul religiei) că viața din noi nu este un monolog, ci un dialog, că fără conceptul de interacțiune dintre subiectul credincios și sfera cerească la care se referă, cu alte cuvinte, fără conceptul de experiență religioasă, este imposibil să înțelegem ceea ce este religios proces - și acest lucru se aplică tuturor religiilor din lume Studiul modern al religiei grecești și romane a făcut progrese atât de mari, deoarece recunoaște realitatea experienței religioase; acest concept este principalul în studiul laturii subiective a religiei - fără acesta este un joc fără sens Dar și mai mult tolerează, cu excluderea conceptului de experiență religioasă, analiza laturii obiective a religiei - pur și simplu nu există, este redusă la zero Este suficient să citim pasajele lui Delacroix consacrate problemei dogmei pentru a fi convins că, cu o asemenea atitudine, ct Lumea religioasă, întreaga istorie a mișcărilor dogmatice este o istorie continuă a naivității, a umpichaniya sau a literaturii pure: sens, dialectică logică obiectiv, dar aceste mișcări nu sunt și nu pot fi Forma intelectuală, în care sentimentul religios își caută exprimarea, nu are absolut nimic obiectiv, este ușor de înțeles ce Biblioteca „Runiverse” într-un asemenea caz, întreaga pagină dramatică și profundă a căutării spiritului uman este întoarsă! Voi cita doar o singură frază, care, prin terminologia ei, își expune cel mai bine prostiile: „la raison et la passion collaborant dans la fabrication de l'absolu" ( ) Nu există unde să merg mai departe și mi-am amintit involuntar de un alt autor, ai cărui admiratori nu îi aparțin, dar căruia nimeni nu-i poate reproșa că nu înțelege sensul religiei - mă refer la Eucken Pentru filosofia religiei, operele sale, deși sunt atât de elementare, sunt fundamentale, deoarece în ele (ca și într-un alt neo-phihthean - Munsterberg) conceptul de viață spirituală este elucidat în mod convingător și sensibil Este această noțiune de religie ca spirituală pe care viața nu o are în Delacroix; psihologismul său plat nu semnifică deloc impotența psihologiei în studiul sferei religioase, ci doar expune inutilitatea psihologiei proaste în această chestiune, pentru că psihologia pe care o găsim la Delacroix este tocmai psihologie proastă Unde se poate cere o înțelegere mai profundă a sensului religiei, dacă autorul nu înțelege ce este viața spirituală, dacă el dizolvă complet întregul conținut al vieții religioase în procese mentale Cu cât mai sus decât acest psihologism deja înapoiat, deci caracteristică psihologiei franceză a religiei, se află psihologia religioasă germană modernă! În concluzie, aș dori să abordez o întrebare generală ridicată mai sus Nu voi nega faptul că necredincioșii au dreptul și capacitatea de a explora sfera religioasă, dar consider că o astfel de atitudine este inutilă și fără speranță Este imposibil să „înțelegi” sfera religioasă fără a intra în ea în interior, fără a răspunde cu sufletul la ceea ce trăiește sufletul religios Voi spune mai hotărât: doar un credincios, și tocmai în măsura credinței sale, poate pătrunde în secretul unui suflet religios și, prin urmare, scriitorii asceți sunt psihologi incomparabili și de neîntrecut în sfera religioasă Spre deosebire de prejudecățile populare, trebuie să admitem că, la fel cum un orb nu poate investiga, de exemplu, fenomenele de contrast, sau un surd nu poate investiga așa ceva ca „bătăi”, așa și oamenii cu credință dispărută, cu atât mai mult, ateii hotărâți nu pot face nimic în ceea ce privește studiul religiei Dacă mai era o dovadă pentru această propoziție, atunci D-Iacroix a dat-o într-o formă foarte reușită-· este indiscutabil însă că cel pentru care nu există Dumnezeu, pentru care toată această străduință a inimii durerii este rodul „fanteziei”, „magiei” nevoii sau nevoii, nu poate investiga mișcarea sufletului uman spre Dumnezeu ceva de genul asta Pentru care în religie nu există altceva decât iluzie, pentru acel tip al mișcării sale va rămâne pentru totdeauna închisă FERICITATA TERESA DP COPILUL ISUS Povestea unui aer ' scris de ea însăși Noua ediție a autobiografiei Fericitului Teresa (canonizată în urmă cu doi ani) dă prilej să atragă atenția cititorului asupra acestui document extrem de interesant și valoros despre psihologia religioasă Semnificația sa este determinată și de faptul că este binecuvântată Teresa a trăit atât de recent (anii vieții ei - - ) și prin acel farmec aparte care chiar și în timpul vieții ei a atras atât de mult inimi la ea și încă cucerește atât de mulți oameni cu ea - într-o măsură și mai mare, valoarea acestei autobiografii este determinată de semnificația sa religioasă O poveste scrisă neobișnuit de simplu descrie povestea vieții interioare a unui suflet tânăr, care a devenit pentru lumea occidentală imaginea „copilăriei spirituale” Pe fundalul vieții moderne, cu rafinamentul și complexitatea ei, cu toată complexitatea și adesea perversiunea ei, din povestea fericirii Teresa emană atâta puritate și atâta frumusețe spirituală Sufletul ei a căutat doar iubirea pentru Mântuitor, iar această bătaie a inimii este descrisă atât de veridic și de vital, încât captează atenția cititorului cu atâta forță încât este greu să te smulgi de focul cărții Și pentru cei care sunt interesați de întrebările psihologiei religioase și problemele vieții spirituale, autobiografia lui Bliss Teresa oferă, de asemenea, materiale foarte valoroase Există mai multe portrete de succes în carte; cartea a fost publicată bine și ieftin ( fr ) Biblioteca „Runiverse” Dr MICHAEL PFLIGGLER Die deutsche Jugendbewegung und der jungkatholische Geist Așa-zisul „Mișcarea de tineret” din Germania reprezintă unul dintre cele mai semnificative fenomene din viața ei spirituală Adevărat, această mișcare captează doar tineretul, dar această tinerețe ia treptat locul bătrânilor și intră cu o forță notabilă în viața spirituală a Germaniei Ar fi extrem de util ca tineretul nostru rus să se familiarizeze mai mult cu toată această mișcare, cu istoria și rezultatele ei și trebuie să ne dorim ca cineva să-și dea osteneala să o studieze cu atenție și să scrie o carte despre ea Până când se face acest lucru, trebuie să se cufunde în literatura fără margini (o listă a jurnalelor mișcării ocupă pagini de text mic) Dorim să atragem atenția cititorului asupra unui pamflet foarte amănunțit al unui membru al mișcării austriece, acum preot, dr M Pfliegler Într-o formă foarte concisă, aproape peste tot destul de obiectiv, autorul catolic înfățișează mișcarea în diferitele ei forme, subliniind aspirațiile sale creatoare și confuzia ei ideologică Autorul este uneori chiar mai indulgent față de mișcare decât ar trebui să fie - nu descrie pe deplin părțile negative din ea Îl iubește prea mult, prea aproape de el, pentru a fi un cercetător cu sânge rece și obiectiv – dar cu atât mai vie și mai animată este partea din carte în care se adresează tinerilor săi prieteni – participanți la mișcarea de tineret catolic Paginile consacrate acestor gânduri ale sale, în sensul lor, depășesc cu mult limitele unui subiect aparte: iată câteva noi bătăi de puls în cercurile catolice Respirația noului spirit afectează în primul rând, în distincția tranșantă și persistentă dintre punctul de vedere „îngust catolic” și „larg catolic” al catolicilor moderni (în germană această opoziție este exprimată și mai tranșant: autorul vorbește de „kleinkatholische und grosskatholische Geist”) Paginile strălucitoare și inspiratoare dedicate acestui subiect mi-au amintit de excelentul pamflet al Prof Lippert „Der Katholische Mensch” Nu știu cât de tipice sunt aceste sentimente pentru catolicismul modern, dar faptul că sunt extrem de valoroase și semnificative este incontestabil Pentru mișcarea noastră religioasă rusă în rândul tinerilor, tot ce se petrece în mișcarea de tineret catolic este extrem de interesant Atât de diferiți în tipul lor și în condițiile lor prealabile, ei urmează totuși un drum similar, în special aceleași lovituri de spirit în ei Un singur lucru ne desparte brusc și decisiv tinerețea de tineretul german: nenorocirile Rusiei zac în sufletele noastre ca o experiență tragică unică Visarea ne este deja străină, uneori chiar naivitatea, care apare chiar și la Pfliegler - acest lucru este deosebit de clar când vine vorba de problema socială Aici, în cuvintele dr Pfliegler, pe lângă motivul profund creștin că adevărata soluție a problemei sociale este posibilă doar pe căile vieții creștine, sună mult naiv Despre rezistența elementului istoric, despre acea mișcare anticreștină care se folosește de contradicțiile sociale pentru a-și desfășura principala luptă împotriva creștinismului sub acoperirea lor, nu pare să bănuiască Dar, cu toate acestea, la Pfliegler, centrul de greutate se află în spiritul creativ, w probleme pozitive – iar paginile dedicate acestui subiect sunt foarte bune V Zenkopsky Biblioteca „Runiverse” Cuviosul Serghie de Radonezh și Serafim de Sarov (Privind cartea lui B Zaitsev și cartea lui V Ilyin) Omenirea a intrat într-o perioadă de criză socială, politică și, cel mai îngrozitoare, morală, depășind în intensitate tot ceea ce a fost trăit vreodată pe pământ Pentru a nu se pierde în vârtejul său, pentru a nu cădea în scepticismul etic sau relativismul etic și axiologic la fel de distructiv în general, trebuie să aveți în fața ochilor imagini vii ale eroilor spiritului care au luptat pentru valori absolute și le-a întruchipat în viața lor O forță puternică care vindecă sufletul este ascunsă în biografiile oamenilor mari - reformatori sociali, căutători de adevăr științific, creatori de imagini frumoase Totuși, toți acești asceți ai spiritului, oricât de mari ar fi meritele lor, nu întruchipează perfecțiunea supremă accesibilă omului: ei aprofundează doar una sau cealaltă latură a spiritualității Numai acei purtători ai spiritului care și-au stabilit ca țel vieții străduința spre idealul cel mai realizat al Binelui, către Dumnezeu Însuși, dau o imagine a perfecțiunii întregi - voința, simțirea, mintea și transfigurarea corporalității care începe deja pe pământ Ca prototipuri vii ale integrității spiritului, ei sunt mai mult decât toți ceilalți purtători ai vieții spirituale capabili să atragă mase de oameni pe calea slujirii binelui Prin urmare, nu se poate decât să se bucure de apariția unor cărți precum „Reverendul Serghie de Radonezh” de B Zaitsev și „Reverendul Serafim de Sarov” de V N Ilyin Apariția simultană a acestor două cărți este extrem de reușită și de oportună Noi, departe de slujirea ideală a lumii și a lui Dumnezeu, împărăția sfințeniei zhetsya uneori, plictisitor de monoton, monoton Între timp, nu trebuie decât să privim cele două imagini descrise în aceste cărți și va deveni clar o dată pentru totdeauna că tărâmul bunătății strălucește cu culori infinit de variate și este plin de diferențe individuale Sfântul Serghie de Radonezh este întruchiparea bunătății, servind drept idealul societății și al statului rusesc Serafim de Sarov este o sursă inepuizabilă de afecțiune caldă și intimă în relațiile individuale cu oamenii Sf Serghie se află sub un patronaj special al lui Dumnezeu, ca Treime, iar Sf Serafim este onorat cu un patronaj special al Maicii Domnului Despre fecioara Serafim, Maica Domnului vorbește, arătându-i în vedenii și tămăduindu-l de boli: „acesta este de felul nostru” Și de fapt, precum Maica Domnului, așa cum este înfățișată de toate legendele, Serafim de Sarov, cel puțin în ultima perioadă a vieții sale, vede în fiecare persoană chipul lui Dumnezeu și, prin urmare, salută pe toți cei care vin la el cu cuvintele „bucuria mea”, exprimând această bună dispoziție a lui, „bucuria lui în Domnul”, generată de dragostea creștină autentică pentru toate ființele El își exprimă părerea despre o stare de bucurie unui novice cu următoarele cuvinte: Iată-mă, cum am intrat în mănăstire, mamă, am fost și pe kliros și am fost atât de veselă, bucuria mea; pe vremuri nu mai vin la kliros, frații se vor obosi, Biblioteca „Runiverse” bine, și deznădejde să-i atace, și atunci nu cântă așa, și alții nu vor veni deloc La urma urmei, nu este bine să spui sau să faci ceva rău, și nici nu va merge în templul lui Dumnezeu, ci să spui un cuvânt afectuos, prietenos, dar vesel, pentru ca spiritul fiecăruia să fie mereu vesel în fața feței lui Domnul, și nu plictisitor nu a fost deloc păcat, mamă l (p ) Aproximare față de oamenii din St Serafimii în timpul prezenței sale, adică serviciul activ; Sunt vecinul meu în ultimii șapte ani ai vieții sale, se caracterizează, după Ilyin, prin următoarea trăsătură care îl deosebește de învățătura seculară: special, înfruntat cu el și pentru el doar un chip viu existent Bătrânețea constă în individualizarea maximă a participării spirituale și în generalizarea minimă a acesteia” (p p ) Această individualizare a tuturor relațiilor de viață presupune!” acel cel mai înalt grad de spiritualitate pe care creștinismul îl are în vedere, deosebind tărâmul harului, tărâmul legii, adică de tărâmul normalizărilor abstracte, aducând sub reguli generale Pentru a avea dreptul la o individualizare perfectă a aprecierilor și a relațiilor cu oamenii care decurg din aceasta, trebuie să vedem individualitatea altcuiva în întregime Toate biografiile marilor asceți relatează fapte care mărturisesc perspicacitatea lor uimitoare Cu toate acestea, este greu de recunoscut că au o viziune perfectă asupra individualității altcuiva, acele măruntaie ale spiritului, despre care proverbul spune „un suflet străin este întuneric” De fapt, fiecare individ este un început concret, singurul din lume și de neînlocuit de oricine altcineva: această unicitate și de neînlocuit nu este îndepărtarea de lume, ci, dimpotrivă, o semnificație complet unică a oricărei individualități pentru întreaga lume , (acea ființă individuală este definită de „unitatea concretă în întregimea ei”, vezi Frank „Obiectul cunoașterii”, p ) Prin urmare, înțelegerea individualității altcuiva necesită plenitudinea divină a viziunii și numai Dumnezeu poate fi un văzător al inimii în sensul exact al cuvântului O persoană poate închide baza profundă a personalității sale de alte persoane o acoperire de nepătruns (acest fenomen este adesea indicat în scrierile sale de M Scheler) Prin urmare, clarviziunea sfinților asceți prezintă o problemă dificilă Să mă gândesc la ea, St Serafim de Sarov dă instrucțiuni extrem de valoroase, descriind natura cunoștințelor sale miraculoase în felul următor Când unul dintre martorii perspicacității sale i-a spus: „Mintea ta este atât de curată încât nimic nu este ascuns de ea în inima aproapelui tău, O Serafim și-a pus mâna dreaptă pe buzele interlocutorului său și a spus: „Tu nu Nu spun asta, bucuria mea Inima omului este deschisă numai Domnului și numai Dumnezeu este văzătorul inimii, dar omul va veni și inima se va adânci ” Ca răspuns la o nedumerire și mai mare a interlocutorului Sf Serafim a continuat: „Consider că primul gând care apare în sufletul meu este un indiciu al lui Dumnezeu și vorbesc fără să știu ce are interlocutorul meu în suflet, dar numai eu cred că voia lui Dumnezeu mă îndrumă așa în folosul lui Și sunt cazuri când mi se spune o împrejurare, iar eu, necrezând în voia lui Dumnezeu, o voi supune minții, gândindu-mă că este posibil, fără a apela la Dumnezeu, să hotăresc cu mintea mea - în astfel de cazuri se fac întotdeauna greșeli” (p ) Datorită acestei lămuriri, St Serafim, devine clar că, după moartea sa, în celula lui au fost găsite multe scrisori nedeschise, „conform cărora, însă, răspunsurile verbale au fost date la timp” (p ) Este remarcabil faptul că intimitatea Sf Serafimii la oameni, manifestați bilateral - atât în înțelegerea nevoilor altora, cât și în mângâierea, vindecarea comuniunii mintale și corporale cu viața altcuiva, au atins cel mai înalt grad după o lungă (cinsprezece ani) obturatoare și fapte ascetice dificile – În viața sfinților, acest fenomen este adesea observat și, prin urmare, concluzia sugerează involuntar că isprăvile ascetice pot servi ca unul dintre mijloacele de schimbare a sufletului și a trupului, înlăturând cel puțin parțial dezbinarea sinelui nostru La urma urmei, adesea moartea celor dragi apropiați, întrerupând modalitățile grosolane, relativ exterioare de a comunica cu ei, dă în loc de asta conștiința unui fel de apropiere nouă, mai intime decât înainte, față de ei Biblioteca „Runiverse” Faptele ascetice nu înseamnă distrugerea vieții trupești Spiritualitatea pură, necorporală este o abstracție lipsită de viață, în timp ce creștinismul și, în special, Ortodoxia este o religie a vieții, prețuind ființa spirituală și cerească concretă Prin urmare, creștinismul pătrunde în toate manifestările vieții pentru a-și ridica puterea și bogăția la o înălțime de neatins în condițiile existenței pământești înstrăinate de Dumnezeu Experiența Sf Serafim oferă un material deosebit de bogat care elucidează această trăsătură a religiozității ortodoxe În cuvintele lui Iisus Hristos „în casa Tatălui meu sunt multe sălașuri”, el vede un indiciu al varietății infinite de forme de viață desăvârșită; spune că Boi l-a onorat să vadă „frumusețea de nedescris a raiului” ( ) Prin rugăciunea sa, N A Motovilov, vindecat de el, s-a alăturat și el la această frumusețe când l-a întrebat pe bătrân ce semne neîndoielnice erau dacă am împărtășit „plinătatea Duhului lui Dumnezeu” Motovilov oferă o descriere uimitoare a ceea ce el și bătrânul au trăit, o descriere perfect folosită în cartea pr II Florensky „Stâlpul și temeiul adevărului” pentru a clarifica realismul mistic care caracterizează Ortodoxia Motovilov a experimentat nu numai extraordinara „tăcere și pace în sufletul său” a lui, „bucurie extraordinară” în inima lui, dar și un conținut senzual aparte al corporalității transfigurate: lumină, căldură, dulceață și aromă extraordinare ( - ) În aceste învățături și experiențe ale creștinismului, se descoperă acea vitalitate care nu este, de exemplu, în budism: idealul unui creștin nu este distrugerea existenței lumii, ci înmulțirea ei într-o formă imaginată prin eradicarea oricărei vrăjmășii și dezuniri, prin educându-se pe deplin și dragoste pentru Dumnezeu și pentru toate ființele Intrăm într-o lume complet geroasă, atingând sufletul Sf Serghie din Radonezh, - în lumea relațiilor ideale, dar predominant supraumane, a căror limită de perfecțiune este exprimată în înțelegerea creștină a lui Dumnezeu ca Treime Filosofia religioasă rusă acordă o mare atenție ideii Treimii, văzând în ea nu o dogma abstractă moartă, ci un ideal viu realizat de consubstanțialitate perfectă și, în același timp, identitatea individuală a persoanelor pe baza iubirii perfecte Această viață arhetipul ar trebui să servească drept stea călăuzitoare nu numai în relațiile noastre personale, ci poate chiar mai mult în relațiile noastre sociale, deoarece căutăm „Orașul lui Dumnezeu” B Zaitsev vorbește despre Treime ca „ideea cea mai profund echilibrată în interior a creștinismului” ( ) Aparent, cel mai mult corespundea temeliilor cele mai interioare ale sufletului Sf Serghie În mănăstirea sa, a construit un templu în numele Preasfintei Treimi, ca chip al unității în dragoste, pentru ca, privind acest chip, oamenii să cucerească în ei înșiși urata împărțire a lumii Mănăstirea fondată de el a devenit nu doar o comunitate de călugări care locuiau în ea, s-a transformat într-un centru ideal pentru întregul public și statalitatea rusă În istoria noastră, ea ocupă un loc similar cu valoarea Delphii în istoria Greciei Un subiect interesant pentru istoricul și teoreticianul culturii ar fi compararea influenței acestor două centre religioase asupra vieții publice Ar dezvălui în mod clar înălțimea culturii creștine Să ne amintim, de exemplu, ceea ce Sf Serghie către marele duce Dmitri, când a venit să primească o binecuvântare pentru lupta împotriva tătarilor: „Tu, Doamne, să ai grijă și să stai cu fermitate pentru acești supuși și să-ți depune sufletul pentru ei și să-ți verse sângele, în imaginea lui Hristos Însuși Dar mai întâi, mergi la ei cu adevăr și smerenie, după cum urmează, după poziția ta, să te supui regelui Hoardei Și Scriptura ne învață că dacă asemenea dușmani vor cinste și slavă de la noi - să le dăm; dacă vor aur și argint, le vom da și noi; pentru numele lui Hristos, pentru credința ortodoxă, se cuvine a-și da sufletul și a vărsa sânge Iar Tu, Doamne, dă-le cinste și aur și argint, și Boi „să nu ne lasă să ne biruiască: El Te va înălța, văzând smerenia Ta, și va doborî mândria lor neîntreruptă - Prințul a răspuns că a încercat deja și fără succes Și acum e prea târziu - Dacă da, spuse Sergius: moartea îl așteaptă Și tu ajută, milă, slavă Domnului” • ) despre relaţiile interne de specific Prinții ruși, de exemplu Oleg Ryazansky la Moscova, St Sergius cucerește vrăjmașul adânc înrădăcinat de mulți ani prin influența directă a personalității sale, ca întruchipare vie a iubirii și blândeții Este remarcabil că în managementul Biblioteca „Runiverse” a făcut zgomot ca păstor în demnitate, St Sergius evită toate metodele externe de influență Nu vom găsi semne de dominație, de subjugare a voinței altcuiva prin disciplina exterioară în istoria vieții sale Atunci când între el și frați au apărut neînțelegeri din cauza unei modificări în statutul mănăstirii, și anume, introducerea unui cămin, acesta nu și-a folosit puterea, pur și simplu a părăsit mănăstirea și s-a întors doar câțiva ani mai târziu, la cerere a fraţilor şi a mitropolitului Această aversiune față de dominația externă este asociată cu St Sergius cu o simplitate extremă în modul său de viață, îmbrăcăminte și tratare a oamenilor: după înfățișarea sa era imposibil de ghicit că acesta era hegumenul Și chiar și când era pe moarte, „a lăsat moștenire să se îngroape nu într-o biserică, ci într-un cimitir comun, printre simpli” Nicăieri și în nimic nu a vrut să joace rolul unui magnific „prinț al bisericii” Această caracteristică a lui St Sergius este tipic publicului rus, care nu a creat încă democrația politică, dar s-a modelat în forma democrației de zi cu zi Simplitatea lui St Sergiu este întotdeauna și pretutindeni legat organic prin art prezența unei forțe calme, fără grabă, iar aceasta este din nou o trăsătură caracteristică a poporului rus „Puritatea, simplitatea, cele mai parfumate așchii (Sfântul Serghie iubea tâmplăria) emană din Pre asemănătoare Sergius este cel mai parfumat copil al Nordului Răcoarea, rezistența și calmul blând, armonia cuvintelor liniștite și a faptelor sfinte au creat singura imagine a sfântului rus Serghii este profund rus, cel mai profund ortodox Are rășinitatea nordului Rusiei, tipul său pur, puternic și sănătos Dacă luăm în considerare – și acest lucru este foarte comun – că grimasa „rusului”, isteria și prostia, „dostoievismul”, atunci Serghie este o infirmare clară Dintre oameni, chemați doar la „răsturnări” și nestăpânirea lui Razin, la isterie morală și epilepsie – Serghie este doar un exemplu – îndrăgit de poporul însuși – de claritate, lumină transparentă și chiar” (p ) Să privim imagini precum chipul Sf Serghie și Sf Serafimi, haideți să-i purtăm în inimile noastre și dacă, chiar și într-o mică măsură, devenim ca ei în relațiile noastre personale și sociale, vom fi destinați să vindecăm toate rănile revoluției și să începem o nouă pagină strălucitoare în limba rusă istorie N Loeeky Zbraslav (u Prahy), Cecoslovacia Biblioteca „Runiverse” 